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பதிப்புரை 


சம்‌ தமிழ்‌ இலச்கெயெல்சளின்‌ பெரும்பகுதியும்‌ மணித 
ஒழுக்க முறைகளை எடுத்துமைப்பதாகவே அமை அள்‌ 
ளான. உல௫ இலக்கியங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ எடுத்துப்‌ 
பார்த்தாலும்‌ ஒப்புமை கூறமுடியாத திருக்குறள்‌ முழுக்க 
முழுக்க ஒழுக்கு நூலேயாஞும்‌. எனினும்‌, உரைஈடைப்‌ 
பகுதியில்‌ மன ஒழுக்க முறைகளை, எவ்வாறு கற்றுணர்ர்‌ ௫ 
கடைப்பிடிக்க வேண்டுமென்பதை விளக்குதற்குப்‌ 
போதிய நால்களில்லா இருந்தன. 


மேல்காட்டு அறிஞருள்‌ ஒருவரான இரு. ஜேம்ஸ்‌ 
ஆலன்‌ அவர்களுடைய நூற்கள்‌ முழுவதுமே இவ்விதமான 
மனித உள்ளத்‌ இன்‌ ஒழுக்கமுறைகளைப்‌ பற்றியவையாகும்‌. 
எனவே, ஈம்‌ ஈாட்டித்கேற்ப அவர்‌ நூற்கருச்துக்களை 
வெளியிட வேண்டுமென்பது எம்‌ பேசவா. .௮ம்முயற்சியின்‌ 
,முதல்‌ வெளியீடே “அமைதி? என்னும்‌ இர்தால்‌. இது 
்‌ ஜேம்ஸ்‌ ஆலன்‌ அவர்களுடைய நூலைப்‌ (From Passion to 
Peace) பெரிதும்‌ தழுவியதாகும்‌. 

இர நூலைச்‌ செவ்விய முறையில்‌ எளிய இணிய ஈடையில்‌ 
திரு. ௪. அன்புமலர்‌, பி. ஏ., (ஆனர்ஸ்‌) அவர்கள்‌ அக்கித்‌ 
கக்‌ இள்ளார்கள்‌. தமிழகம்‌ இதனை ஏற்றுப்‌ பயனெய்அ 
மென ஈம்புகின்றோம்‌. 


சைவசித்தாந்த நூற்யதிப்புக்‌ கழகத்தார்‌. 
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பற்று (Passion) 


உயர்வுநாட்டம்‌ (Aspiration) 
அவாவெழுச்‌8 (Temptation) 
மrஅகை (Transmutation) 
மீ உயர்வு (Transcendence) 
பேரின்பம்‌ (Beatitude) 


அமைதி (Peace) 





அ ப 
(x 
ம 
ஸர்‌ 
, பக்க 1௮2: 
ந. பற்று ச ள்‌ - 





“பற்றி விடா அ இடும்பைகள்‌ பற்றினைப்‌ 

பற்றி விடாஅ தவர்க்கு?” (குறள்‌: ௩௪௯௭) 

பற்றினைப்‌ பற்றி விடாத நிலையே கீழ்த்தர 
மான மனித வாழ்வாகும்‌. இதனினின்றும்‌ தாழ்‌ 
வுற்தல்‌ எவருக்கும்‌ இயலாது. திங்கள்‌ ஒளி 
படாதவிடதீது இருள்‌ சூழ்வதோடு, அங்குள்ள 
சேறுகளில்‌ புழுக்கள்‌ நெளிந்தூர்வது இயல்பு. 
இதை யொத்து இணைவிமைச்சு, பகை, பொரு 
ளாசை, செருக்கு, இறுமாப்பு, பேராசை, பழிவாய்‌ 
கல்‌, அழுக்காறு, வன்மம்‌, கோரூரைத்தல்‌, புறங்‌ 
கூறல்‌, பொய்ம்மை, களவு, சூது, வஞ்சகம்‌, 
கொடுமை, அயிர்ப்பு ஆய இவையனைத்தும்‌ பற்‌ 
நறென்னும்‌ கீழுலகில்‌ குடி யேறுகற அறிவற்ற தும்‌, 
அறிவிற்‌ கொவ்வாகதுமான விலங்குக்‌ தன்மைக 
ளர்கும்‌. மனித உள்ளமெனும்‌ விலங்னெக்‌ காடு 
களில்‌ இவை வதினெறன. 

கழிந்த தெண்ணிக்‌ கலங்குதல்‌, இன்னல்‌ 
வறுமை எனும்‌ இருள்‌ சாயல்களும்‌, துன்பம்‌, 
அல்லல்‌, அரற்றல்‌ எனும்‌ சோர்வுத்‌ தோற்றங்‌ 
களும்‌ உறையுமிடம்‌ இதுவே. 

தூய்மையின்‌ அமைதிய அல்லது இறை 
யொளியை யுணராது அறிவற்றவா்கள்‌ இவ்விரு 


2 அமைதி 


ரூலகின்கண்‌ வாழ்ந்து மடிகின்றனர்‌. அதிதெய்வ 
ஒளி, மேலுறைந்து அவர்களுக்காக மிளிர்ந்து 
கொண்டே யிருக்கிறது. மண்ணின்பத்தில்‌ - உட 
லின்பத்கிலேயே நதநோக்கமைந்த கெளிவில்லாக்‌ 
கண்கள்‌ மீது படரும்‌ வரை இவவொள்‌ி பிளிர்க்து 
கொண்டே இருக்கிறது. 
| ஆனால்‌, அறிவுள்ளவர்கள்‌ மேல்நோக்கு 
கின்றனர்‌. இப்பற்றுலகத்தோடு அவர்கள்‌ அமைதி 
பெறுவதில்லை. அமைதியெனும்‌ உயர்ந்து உல 
கத்தையடையும்‌ படியேற முற்படுகின்றனர்‌. தாம்‌- 
கருத்‌ தற்கொண்ட அவ்வுலகின்‌ ஓளியும்‌ சிறப்பும்‌ 
நெடுந்தொலைவில்‌ உள்ளதாமெனக கருதுகின்ற 
அவர்கள்‌ விரைவில்‌ அது அண்மையிலுள்ள 
கென்பதையும்‌, பேரின்பம்‌ பெருக்கும்‌ பெற்றி 
யுடைத்து என்பதையும்‌ உணர்கின்றனர்‌. 

“4 ஆரா இயற்கை அவாதிீப்பின்‌ அத நிலையே 

பேரா இயற்கை கரும்‌ சி (குறள்‌ : ௨௩௭௪௦) 

நிரம்பாத இயல்புடைய அவாவை ஒருவன்‌ 
நீக்குவானாயின்‌, அப்போதே அது அவனுக்கு அழி 
யாத தன்மையைக்‌ கொடுக்கும்‌ என்று வள்ளூ 
வரும்‌ கூறினர்‌. 

பற்றால்‌ கட்டுண்ட வாழ்வினின்றும்‌ எவரும்‌ 
தாழ்வுற முடியாத. அனால்‌, எல்லோரும்‌ உயர்‌ 
வெய்தலாம்‌. பின்னும்‌ தாழ்வடைகல்‌ இயலாத 
நிலையிலுள்ள அத்‌ தாழ்‌ விடத்தினின் றும்‌ பெயருகிற 
ஒருவர்‌, முன்னேறியே ஆகவேண்டும்‌. அம்‌ மூன்‌ 
மீனற்றப்பாதை எப்பொழுதும்‌ கையிலேயுள து ; 


பற்று ட்‌ 
அண்மையில்‌ எனிகசாய்ப்பெபறும்‌ நிலையிலுள்ளது. 
தன்னடக்கத்தின்‌ வழி இதுதான்‌. தன்னலத்திற்கு 
என்னுள்ளத்துல்‌ இடமில்லையெனக்‌ கூறத்‌ 
தொடங்குகிற ஒருவன்‌ தன்னாள்ளத்‌ தாறுமாறான 
எண்ணச்‌ சிதறல்களை அடக்கியாண்டு, தன்னிச்சை 
களை ஒழுங்குபடுத்த த்‌ தொடங்குகிற ஜருவன்‌— அத்‌ 
தன்னட க்கப்‌ பாதையை அடைந்து விட்டதாகவே 
கருதப்படுவான்‌. தன்னடக்கத்‌ தன்மையைப்பற்றிக்‌ 
குறள்‌ கூறும்‌ கருத்து இதுவே. 
*செறிவறிற்து சீர்மை பயக்கும்‌ அறிவறித்து 
ஆற்றின்‌ அடங்கப்‌ பெதின்‌.? (குற்ள்‌ : ௨௨௩) 
அடங்குதலே அறிவு என்பதையறிந்து நல்‌ 
வழியினால்‌ ஒருவன்‌ அடங்கப்பெற்றால்‌, அவன து 
அடக்கம்‌ பெரியோரால்‌ ௮ சர்க்க று மேம்பா 
டிக்கும்‌. 
மனித இனத்தின்‌ முதல்‌ எதிரியும்‌ இன்பத்தின்‌ 
கொலையாளியும்‌ அமைதியின்‌ எதிர்மறையும்‌ பற்றே 
யாகும்‌. கெடுப்பனவும்‌, அழிப்பனவும்‌ அதனி 
னின்றே புறப்படுகின்றன. துன்பத்‌ இன்‌ தோற்றம்‌, 
கொடுமையின்‌ படைப்பிடம்‌, வழுவும்‌ கேடும்‌ 
வளருமிடம்‌ இதுதான்‌. பற்று, ஓயாத்‌ துன்பத்தின்‌ 
உறைவிடமெனவே வள்ளுவரும்‌ கூறினர்‌. 
“£ அவாவில்லரா க கல்லாகும்‌ துன்பம்‌; அஃ. துண்டேல்‌ 
தவாஅது மேன்மேல்‌ வரும்‌.? (குறள்‌: ௩௬௮) 


அவாவற்றவர்க்குத்‌ துன்பம்‌ இல்லையாகும்‌ ; 


அவர உண்டாயின்‌ முடிவில்லாமல்‌ துன்பம்‌ மேன்‌ 
மமலும்‌ வரும்‌. 


4 அமைதி 


தெய்வீக ஒழுங்கமைப்பு, தெய்வீக நற்பண்பு, 
தூய்மை, அமைதியெனும்‌ ஈல்வப்மிகளை அறிம துண 
ராத பேதைமையிீல் தான்‌ தன்னலம்‌ எனும்‌ 
உள்‌ ஞல கம்‌ வேசரூன்றியிருக்கறது. பற்று 
இருளாகும்‌. மெய்யறிவில்லா இருளுலகில்‌ இவை 
செழித்துக்‌ மகாழிக்கின்றன. மெய்விளக்‌க ஓளி 
நிறைந்த உள்ளதீகை, இது அணுக முடியாது. 
ஒளிபடைதக்தகவள்ளத்துப்‌ மீ பசை ைமையிருள்‌ 
ஒமிக்கப்படுகிறது. தூய்மையான பெஞ்சில்‌ 
பற்றிற்‌்கே இடமில்லை. 

“்‌ அவாவின”ை ஆற்ற அறுப்பின்‌ தவாவினை 

தான்வேண்டும்‌ ஆற்றான்‌ வரும்‌.? (குறள்‌ :௩௬௭௪) 

அவாவை மிகுதியும்‌ கெடுத்தால்‌, கேடில்லாக 
நல்வினை தான்‌ விரும்பும்‌ வழியால்‌ உண்டாகும்‌. 

பற்பல தோற்றங்சளிலுறைகன்‌ ற பற்று ஓரு 
உள்ள விடாய்‌, உள்ள நோய்‌, ஓயாத்‌ துயர்‌ விளைக்‌ 
கும்‌ பான அமைதியின்மையாகும்‌. அழகான 
மாளிகை யொன்றை அழித்து, அகைக்‌ காணச்‌ 
தகாத ஒரு சாம்பல்‌ திடராக மாற்றிவிடுகிற இப்‌ 
போல, பற்றென்னும்‌ தீச்சடரால்‌ மக்கள்‌ அழிக்‌ 
கப்படுகன்றனர்‌. அவர்களின்‌ உறழைப்புக்களும்‌, 
செயலாக்கங்களும்‌ ஆங்கு வீழ்ந்து மறைகின்றன. 

அமைதியைப்‌ பெற விரும்புகிற ஒருவனே 
கன்‌ பற்றுற்ற நிலையினின்றும்‌ மீட்சியடைய மூடி 
யும்‌. அறிவுள்ள மனிதன்‌ தன்‌ பற்றுக்களை அடக்கி 
யாளுகறான்‌. அறிவற்றவன்‌ அவைகளால்‌ அடக்கி 
யாளப்படுகிறான்‌. அறிவு நரடுவோன்‌, மடமையைதச்‌ 


்‌ பற்று 9 


தவிர்ப்பதின்‌ மூலமே அதைத்‌ துவங்குகிறான்‌. 
அமைதி விழைபவனே அங்குறும்‌ வழியெய்து 
கிறான்‌. கான்‌ முன்‌ வைக்கும்‌ ஒவ்வொரு அடியின்‌ 
பொழுதும்‌, தனக்குப்‌ பின்னால்‌ பற்றும்‌ துயரும்‌ 
நிறைக்க இருளிடத்தை விட்டு நீங்கிச்‌ செல்கிறான்‌. 

* யாதனின்‌ யாதனின்‌ நீங்கியான்‌ நோதல்‌ 

அதனின்‌ அதனின்‌ இலன்‌. (குறள்‌ : ௩௪௧) 

ஒருவன்‌ எதிலிருந்து எதிலிருந்து நீங்கினான்‌ ; 
அவன்‌ அதனால்‌ அதனால்‌ துன்பு.று,தல்‌ இல்லா தவன்‌. 

தன்னலம்‌ பயக்கும்‌ இன்னலையும்‌, இருளையும்‌ 
உணருவதே அறிவு, அமைதியெனும்‌ சிறப்புச்‌ ௪௧ 
ரங்களை யடையும்‌ முதற்படி. இதை உணர்ந்து 
கொண்டால்‌, இழி நிலையை வெற்றி கண்டு அதைத்‌ 
தவிர்த்து மீட்சிபெறும்‌ நிலை தானாகப்‌ பின்‌ 
தொடரும்‌. 

இன்பம்‌ இடையரு இண்டும்‌ ; அவா என்னும்‌ 

துன்பத்துள்‌ துன்பம்‌ கெடின்‌? (குறள்‌ : ௩.௬௯) 

அவா என்னும்‌ அன்பங்களுள்‌ மிக்க துன்ப 
மானது கெடுமாயின்‌, இன்பம்‌ இடைவிடாது வந்து 
மீசரும்‌. 

கன்னலம்‌, அல்லது பற்று, ஆவவின்‌ பல்‌ வேறு 
முரட்டுத்‌ தோற்றங்களிலும்‌, கட்டுக்‌ கடங்காத 
உள்ள நிலைகளிலும்‌ வாழ்கிறது என்பது மட்டு 
மல்ல; ஓருவனை வெற்றெண்ணம்‌, தற்புகழ்ச்சி 
இவைகளின்‌ உறைவிடமாக மாற்றும்‌ சூழ்ச்சி 
நிறைந்த ஓவ்வொரு எண்ணத்தைப்‌ பற்றியும்‌ 
எடுத்துரைக்கிறது. பிறரிடம்‌ காணும்‌ தன்னலத்‌ 
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தைக்‌ கோளுரைகீகிற வகையில்‌ ஒருவனைக்‌ 
அண்டி விடுகிறது. அஃதாவது அவர்களைப்‌ பழித்‌ 
தலும்‌, அதைப்பற்றியே உரையாடுகலுமான நிலை 
தன்னலம்‌ செய்கிற வஞ்சகம்‌ சூழ்ச்சி ஆகியவற்‌ 
றின்‌ விளைவுகளாகும்‌. பிறருடைய தன்னலத்தைச்‌ 
சாடுவதையே தொடர்‌ பணியாகக்‌ கொண்ட ஒரு 
மணிதன்‌, தன்னலத்கதைத்‌ தவிர்க்கவேமாட்டான்‌. 
பிறரைக்‌ தூற்றுவதால்‌ நாம்‌ நம்முடைய தன்‌ 
னலத்கை ஒழித்துவிட முடியாது. அது தம்மை 
நாமே தூய்மைப்படுத்திக்‌ கொள்வதால்‌ ஏற்படுவ 
காகும்‌. 

“கொல்லா நலத்தது நோன்மை; பிறாதிமை 
சொல்லா நலத்தது சால்பு.” (குறள்‌ : ௬௮௪) 
நோன்பு நோற்றல்‌ ஒருயிரையும்‌ கொல்லாத 

அறத்தின்‌ பாலது; அது போன்று சால்பு, பிறரது 
குற்றங்களைச்‌ சொல்லாத இயல்பின்‌ பாலதாகும்‌ 
என்று, சான்றாண்மையின்‌ சிறப்பாக வள்ளுவர்‌ 
இதையே கூறினர்‌. பற்றினின்றும்‌ அமைதியடை 
யும்‌ பாதை, பிறர்க்குத்‌ அன்பந்தரும்‌ குற்றங்களைச்‌ 
சாட்டுவதல்ல ; தன்னைத்தானே அடக்கியாளும்‌ 
நிலையாகும்‌. பிறருடைய தன்னலத்தை ஒழிப்பதற்‌ 
கென முயலுவதின்‌ மூலம்‌, காம்‌ பற்றினைப்‌ பற்றிய 
வர்களாக வாழ்கிறோம்‌. நம்முடைய தன்னலத்‌ 
தைப்‌ பொறுமையோடு அடக்கியாளுவ தின்‌ மூலமே 
நாம்‌ விடுதலை நோக்கி முன்னைற முடியும்‌. 

“ஏதிலார்‌ குற்றம்யோல்‌ தங்குற்றம்‌ காண்டிற்பின்‌ 
இதுண்டோ மன்னும்‌ உயிர்க்கு 777 (குறள்‌ : ௧௯௦) 
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அயலாரது குற்றத்தைப்போல்‌ தம்‌ குற்றத்தை 

யும்‌ கரணமாட்டுவராயின்‌ நிலைபெற்ற உயிர்க்குத்‌ 

திமையில்லை. தன்னைத்‌ தானே ஆளுகிற ஒருவனே 

பிறரைச்‌ சீர்ப்படுத்த முடியும்‌. ஆனால்‌, இவன்‌ 

பிறரைச்‌ சீர்ப்படுத்தலென்பது தன்‌ அன்பினா 
லன்‌ றிப்‌ பற்றினாலல்ல. 


மதிகெட்ட மனிதன்‌ பிறரைக்‌ குறை கூறித்‌ 
தானுரைப்பதே சரியெனக்‌ கொள்கிறான்‌. ஆனால்‌, 
அறிவு வளர்ச்சியில்‌ அக்கரை கொண்ட ஒருவன்‌ 
பிறருரைப்பதே நேர்மை யெனக்கொண்டு தன்னை தீ 
தானே குற்றம்‌ சாட்டிக்‌ கொள்றைன்‌. பற்றி 
னின்று அமைதி யடையும்‌ வழியென்ப து, மக்கள்‌ 
நிறைந்த இவ்‌ வெளியுலகில்‌ எங்கோ துவங்கி 
எங்கோ முடிவுறுறெ வீதியல்ல. கருத்துக்கள்‌ 
எனும்‌ அகவுலகன்கண்ணுள்ள ஓர்‌ ஓழுங்கமைப்‌ 
பாகும்‌. அவ்வழி பிறர்‌ செயல்களைத்‌ திருத்தும்‌ 
முயற்சியால்‌ அமைந்திருக்கவில்லை ; தன்னுடைய 
செயல்களை த்தானே நேர்மைப்படுத்‌ துவதில்‌ அமைந்‌ 
இருக்கிறது. 


சாதாரணமாக, பற்று நிறைந்த மானிதன்‌ பிற 
ரைச்‌ சர்இருதிதுவதில்‌ மிகுந்த ஆவலுடையவனாக 
இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌, அறிவுள்ள மனிதன்‌ தன்னைப்‌ 
பண்படுத்துகிறான்‌. உலகத்தைச்‌ சீர்திருத்த எவ 
ரேனும்‌ விரும்பினால்‌, அவர்‌ தம்மைத்தாம்‌ சீர்‌ 
திருத்‌ துவதிலிருந்து அப்பணியைத்‌ அவங்க 


வேண்டும்‌. 
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“ தன குற்றம்‌ நீககுப்‌ பிறாகுற்றம்‌ காண்கிற்பின்‌ 
என்‌ குற்றம்‌ ஆகும்‌ இறைக்கு.” (குறள்‌: ௪௨௬) 
தனது குற்றத்தை முதலில்‌ களைந்து, பிறகு 
பிறருடைய குற்றத்தை ஆராய்ந்தால்‌, தலைவனுக்கு 
என்ன குற்றம்‌ உளதாகும்‌ என்று தலைவனின்‌ தற்‌ 
பண்பாக குறள்‌ இக்கருத்தையே எடுத்துரைல்‌ 
கஇறது. தன்னைத்தான்‌ சீர்படுத்தலென்ப து, சிற்‌ 
றின்பப்‌ புலன்களை ஓடுக்கிவிடுதலோடு முடித்து 
விடாது. அதுதான்‌ அச்சீர்திருத்த முயற்சியின்‌ 
ஆரம்பம்‌. ஓவ்வொரு வெறுமைக்‌ கருத்தையும்‌, 
தன்னல நோக்கத்தையும்‌ தவிீர்த்திடும்‌ நிலை வரும்‌ 
பொழுதுதான்‌ அது முடிவுறும்‌. 
அடல்‌ வேண்டும்‌ ஐநதன்புலதகதை; விடல்வேண்டும்‌ 
வேண்டி ய எல்லாம்‌ ஒருங்கு.? (குறள்‌ : ௩௨௪௩.) 
ஓருவன்‌ ஐம்புலன்களையும்‌ வெல்ல வேண்டும்‌; 
விடுதற்குரிய யாவற்றையும்‌ ஒருயிக்க விடுதல்‌ 
வேண்டும்‌ என்பதே குறள்‌ மொழியுமாகும்‌. 
தூய்மை அறிவு ஆகியவற்றில்‌ நிறைவுக்‌ குறை 
யிருப்பின்‌, அது அடக்யொளப்படவேண்டி௰ 
தீன்னடிமைத்தன்மை அல்லது தவறு ஏதோவொரு 
தோற்றத்தில்‌ இன்னும்‌ இருந்‌ தகொண்டிருக்கிற து 
என்பதின்‌ எடுத்துக்காட்டு ஆகும்‌. 
“ தலைப்பட்டார்‌ தீரத தறத்தார்‌ ; மயங்கி 


வலைப்பட்டார்‌ மற்றையவர்‌.? (குறள்‌ : ௩௪௮) 
தீமைகளை முழுதும்‌ துறந்தவர்களை பெருமை 
அடைந்தவர்கள்‌ ; மற்றையோர்‌ மயக்கமெய்தித்‌ 


தீமைகளின்‌ வலையில்‌ அகப்பட்டவரே யாவர்‌. 
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வாழ்க்கைக்‌ கட்டிடத்தின்‌ ஆதாரத்திலேயே 
பற்று அல்லது பாசம்‌ இருக்கிறது. அமைதியே 
அக்கட்டிடத்தின்‌ முடியும்‌ உச்சியுமாகும்‌. எனவே, 
பற்று இன்றியமையாத ஒன்றேயாகும்‌. தொடங்கு 
வதற்குப்‌ பற்றில்லையெனின்‌, பின்‌ உமைக்கற்குரிய 
வலுவும்‌, அடைதற்கென ஒரு விளைபயனும்‌ 
இராத. வல்லமையின்‌ அறிகுறியே புற்று. 
அனால்‌, சுவறான வழியில்‌ திருப்பப்பட்டுக்‌ களிப்‌ 
பிற்கு மாறாகக்‌ களங்கத்தை உண்டு பண்ணுகிற 
வல்லமையாக இருக்கிறது. இதன்‌ வலிமை, மதி 
யற்றவர்கள்‌ கையில்‌ அழிவுக்கருவிகளாக இருக்‌ 
தாலும்‌, அறிவுள்ளவர்கள்‌ கையில்‌ அஃகக்கருவி 
களாக இருக்கிறது. எனவே, இப்பற்றுக்களைத்‌ 
குணிவுறுத்தி, ஒருங்கமைத்து, ஈன்மை தரும்‌ வகை 
யில்‌ இருப்பினால்‌, அவை உழைப்பின்‌ ஊக்கமாக 
உருப்பெறும்‌. விண்ணுலக வாயிற்‌ காக்கும்‌ வாள்‌ 
இப்பற்றே. இது அறிவிலியைப்‌ புறந்தள்ளி அழிகஃ 
கிறது; அறிஞனை இடமளித்துக்‌ காக்கிறது. 


குன்னுடைய பெதைமையின்‌ எல்லையைத்‌ 
தெரிக்தகொள்ளாதவனும்‌, தன்னலம்‌ கருத்துக்‌ 
களுக்கு அடிமையாக இருப்பவனும்‌, பற்றின்‌ 
குரண்டுத லுக்குப்‌ பணிபுரிபவன்‌ ; மதியற்ற 
மனிதன்‌. தன்னுடைய பேதைமையைத்‌ தெரிந்து 
கொள்ளுபவனும்‌ தன்னலக கருத்துக்களின்‌ 
வெறுமையை உணருபவனும்‌, பற்றின்‌ தூண்டு 
தலை அ௮டகீகியாளுபவன்‌ ஆவன்‌; அவனே ஆறி 
வுள்ள மனிதன்‌. 
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மதியிலி ஆழத்திலும்‌ ஆமமாகப்‌ பேதைமைய 
னுள்‌ புகைகிறாுன்‌. அறிஞன்‌ மேன்‌ மேலும்‌ உயர்‌ 
வடைரைன்‌. அறிவிலி இச்சிக்கிறான்‌; இன்ன 
லடைொன்‌; இறக்கிறான்‌. அறிஞன்‌ உயர்வு நாடு 
திருன்‌; அகமகிழ்கிறான்‌; வாழ்கிறான்‌. எனவேதான்‌, 
அறிவிலார்‌ தமக்குத்தாம்‌ விளைக்கும்‌ துன்பத்தைப்‌ 
பற்றி நாயனார்‌ இவ்வாறு கூறினார்‌. 
: அறிவிலார்‌ தாம்தம்மைப்‌ பீழிக்கும்‌ பீழை 
செறுவராக்கும்‌ செய்தல்‌ அரிது.” (குறள்‌ : ௮௪௧.) 
அறிவில்லாதவர்கள்‌ தாமே தம்மைத்‌ துன்பப்‌ 
படுத்திக்கொள்ளூம்‌ துன்பமானது, தம்முடைய 
பகைவர்க்கும்‌ செய்தல்‌ அரிது. ஒருவன்‌ பகை 
வாக்கு விளைக்கும்‌ துன்பதிதை விடப்‌ பன்மடங்கு 
கூடுதலான அ, அறிவிலார்‌ தமக்குத்தாம்‌ விளைக்குந்‌ 
துன்பம்‌ என்று பேதைமையின்‌ இழிநிலையை 
எடுத்துரைத்தனர்‌ வள்ளுவர்‌. 

அறிவு நாடும்‌ மனத்தோடும்‌, உயர்வுறும்‌ 
உளப்பாங்கோடும்‌ அறிஞனாகிய மறவன்‌, உயர்வுப்‌ 
பாதையைக்‌ கரணுகிறுன்‌; தன்‌ சந்தையை அமைதி 
யின்‌ உச்சிகளின்‌ மீது நிலையுறுத் துகறான்‌. 

6 அறிவுடையார்‌ எல்லாம்‌ உடையார்‌ ; அறிவிலார்‌ 
என்னுடைய ரேனும்‌ இலா.” (குறள்‌ : ௫௧.0) 
அறிவுடையோர்‌ எலலாம்‌ உடையவராவர்‌; 

அறிவில்லாதவர்‌ எதை உடையவராயிருப்பினும்‌ 
ஒன்றும்‌ இல்லா தவராவர்‌. 
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“உள்றேவ தெல்லாம்‌ உயர்‌ வுள்ளல்‌ ; மற்றது 
தன்னினும்‌ தன்னளாமை தீர்தீது.”? (குறள்‌ : ௫௯௬) 
ஒருவன்‌ தன்‌ பேகைமையைத்‌ கெளிவாகக்‌ 
காணுகிபபொாழுது, ஆஅக்கத்திற்கான சால்பு வந்து 
சேருகிறது. எனவே, அறிஞர்களின்‌ கழிபேருவகை 
யான உயர்வுநாட்டம்‌ அவன்‌ நெஞ்சில்‌ பிறந்து 
விட்டது. 

பண்‌ ணுலகிலிருந்து, விண்ணுலகிற்கு - பேதை 
மையிலிருந்து அறிவிற்கு - கீழிருனிலிருந் து மேலொ 
ணிக்கு மனிதன்‌ உயர்வு நாட்டத்தின்‌ இறகுகளில்‌ 
அமர்ந்து செல்லுகருன்‌. 

“யைத திண்‌ நீங்கித்‌ தெளித்தார்க்கு வையத்தின்‌ 
வானம்‌ நணிய துடைதுது.”” (குதள்‌ : ௩௫௩.) 
ஜயத்தினின்றும்‌ நீங்கி மெய்யறிவு கெளிந்‌ 

துவர்கட்கு வையகத்தினும்‌ வானம்‌ நெருங்கி யிருத்‌ 
தலை உடைத்து என்ற வள்ளுவர்‌ வாக்கும்‌ இக்‌ 
கருத்தையே கூறுகிறது. இவ்வுயர்வு நாட்ட 
மில்லையேல்‌ மனிதன்‌ மண்ணுலக, சிற்றின்ப, தெளி 
வில்லாத, ஓளிபெரறுகது, &ழ்நிலையிலுள்ள விலங்‌ 
காகவே வதிகிறான்‌. 


விண்ணுலகப்‌ பொருட்களை வேண்டி நிற்பதே 
உயர்வு நாட்டமாகும்‌. நீதி, இரக்கம்‌, தூய்மை, 
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அன்டு ஆகிய இவையெல்லாம்‌ மண்ணுலகப்‌ 
பொருட்களை வேண்டி நிற்கும்‌ இச்சையினின் றும்‌ 
வேறுபட்டன வாகும்‌. தன்னல உடைமைகள்‌, 
கன்முூப்பு, கீழ்த்தர இன்பங்கள்‌, புலனுணர்வு 
மகிழ்ச்சி அகிய இவையெல்லாம்‌ மண்ணுலகப்‌ 
பொருட்களின்பாற்‌ படும்‌. 
்‌பொருள்‌அல்‌ வைற்றைப்‌ பொருள்‌ என்‌ நூணரும்‌ 

மருளான்‌ ஆம்‌ மாணாப்‌ பிறப்பு”? (குறள்‌ : ௩௫௧) 

மெய்ப்பொருள்‌ அல்லாதவற்றை மெய்ப்‌ 
பொருள்‌ என்று அறியும்‌ மயக்க முடையான்‌, 
மாண்டபில்லாத பிறப்பினன்‌ ஆவான்‌. 


குன்‌ இறகுகளை இழந்துவிட்ட பறவை பறக்க 
முடியா து என்பது யாவருமறிந்த உண்மை. அது 
போல உயர்வுநாட்டபில்லாத மனிதனுக்குச்‌ தன்‌ 
னுடைய குூழ்நிலையிலிருந்து உயர்வடைதலும்‌, 
தன்னுடைய விலங்கின எண்ணங்களுக்ளுத்‌ தான்‌ 
அதிகாரி யாகுத னும்‌ இயலாது. இதனையே “உள்‌ 
ளம்‌ உடைமை உடைமை” எனப்‌ பொய்யாமொப்பி 
யும்‌ கூறிற்று. உயர்வுநாட்ட மில்லாதவன்‌, தன்‌ 
னலப்‌ பற்றுக்களுக்கு அடிமையாக இருக்கிறான்‌. 
அவன்‌, மாறுபட்டுக்கொண்டே யிருக்கும்‌ நிகழ்ச்சி 
களில்‌ அகப்பட்டுக்‌ தத்தனிக்கிறான்‌. 

ஒருவன்‌ உயர்வுநாட்டம்‌ கொள்ளத்‌ துவங்கி 
விட்டான்‌ என்றால்‌, தன்‌ சூழ்நிலையை வெறுத்து 
விட்டான்‌ என்றும்‌, ஓர்‌ உயர்நிலையை ' அடையக்‌ 
குறிக்‌ கொண்டுவிட்டான்‌ என்றுநக்தான்‌ பொருள்‌. 
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விலங்குக்‌ தன்மையெனும்‌ நீள்‌ துயிலினின்றும்‌: 
விழிப்படைந்து, நற்பேறுகள்‌, நிறைவாழ்வு ஆயெ 
வற்றின்‌ தன்மைகனைப்பற்றி நன்றாக உணர்ந்து 
கொண்டான்‌ என்பதின்‌ அறிகுறியே. 
6 இருள்‌ நீங்கி இன்பம்‌ பயக்கும்‌ மருள்‌ நீங்கி 
மாசறு கர்ட்சி யவாக்கு.? (குறள்‌: ௩௨௫௨) 

மயக்கத்தினின்று நீங்கிக்‌ குற்றமற்ற மெய்யறி 
வுடையார்க்கு, அவ்வறிவு அறியாமையை நீக்‌ 
இன்பத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌. 

உயாவுநாட்டம்‌. எல்லாக்‌ காரியங்களையும்‌ 
இயலுவதாக்கி விழுகிறது ; முன்னேற்றப்‌ பாதை 
யைத்‌ தஇறந்துவிடுகிறது; காம்‌ கற்பனை செய்கிற 
உயர்ந்த நிறைவுநிலையைக்கூட அண்மையில்‌ 
ஆக்குவசகோடு, அதை உண்மையாகவும்‌, இயலுவ 
சாகவும்‌ அகீகிவிடுகிறது. இக்‌ கருத்தையே குறள்‌, 
பண்புடையமையான து எளிது என்று கூறுகிறது. 

“ஏண்பதத்தால்‌ எய்தல்‌ எளிதென்ப யார்மாட்டும்‌ 

பண்புடைமை என்னும்‌ வழக்கு.” (குறள்‌ : ௧௧௧) 

யாவரிடத்துலும்‌ எளிய சமயத்தை உடைய 
வரா யிருத்தலால்‌, பண்புடைமை என்னும்‌ நன்‌ 
னெறியை அடைதல்‌ எளிது என்று அறிவுடை 
யோர்‌ சொல்லுவர்‌. எனவே, நாம்‌ எண்ணத்து 
லெழுப்புவகை எய்துதல்‌ இய லுவதேயாகும்‌. 

தெய்வீக அருட்பிறப்பே உயர்வுகாட்டமாகும்‌. 
இஃது இன்பக்‌ கோட்டையின்‌ கதவுகளைத்‌ இறந்து 
விடுகிறது. தளர்வுருகு உயர்வுநாட்டங்களும்‌, 
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பின்னடையாத அருஞஷணர்வும்‌ உடையவன்‌ கையில்‌ 
இசை, கவிதை, வரும்பொரு ளூரைத்தல்போன்‌ ற 
உயர்வான ஆற்றல்கள்‌ சிறந்த கருவிகளாகப்‌ பயன்‌ 
படுகன்‌ றன. 
“நல்‌ஆற்றாண்‌ நாடி அருள்‌ ஆன்க ; பல்‌ஆற்றான்‌ 

தேரினும்‌ அஃதே துணை” (குறள்‌ : ௨௪௨) 

ஒருவன்‌ நலல வழிகளினால்‌ விரும்பி அருளை 
மேற்கொள்ளக்‌ கடவன்‌; பல வழிகளால்‌ ஆரா 
பினும்‌ தனக்கு அவ்‌ வரு£ளே துணையாகும்‌. 

விலங்குக்‌ தன்மைகள்‌ இனிமை பயப்பதாகக்‌ 
கருதுகிற வரையில்‌, மனிதன்‌ உயர்வு நாட்டு று 
தல்‌ முடியாது. அவன்‌ அவ விலங்குத்‌ அன்மைக 
ளோடு மனநிறைவடைக்து. விடுகிறான்‌. அனால்‌, 
அவற்றின்‌ இனிப்பு, கசப்பாக மாறுகிறபொழுது 
தான்‌, படுகிற துன்பத்தால்‌ சிறந்த பொருட்களைப்‌ 
பற்றி எண்ணுகிறான்‌. மண்ணுலக இன்பத்தைப்‌ 
பறிகொடுத்த பிறகே விண்ணுலக இன்பத்தை 
நாடுகிறான்‌. தூய்மையின்மை துயரமாக மாறுகிற 
பொழுதுதான்‌ தூய்மை தேவைப்படுகிறது. எனவே 
தான்‌ வள்ளுவர்‌ இவ்வாறு கூறினர்‌. 

*ஓஒதல்‌ வேண்டும்‌ ஒளிமாழ்கும்‌ செய்வினை 

ஆஅதும்‌ என்னு மவா.? (குறள்‌ : ௬௫௪) 

மேலாக உயரக்கடவோம்‌ என்று எண்ணு 
பவர்‌, புகழ்‌ கெடும்‌ தொழில்செய்தலை ஒழியக்‌ 
கடவர்‌ என்பதே குறள்‌ வகுத்த நெறி. உண்மை 
யில்‌, கழிக்ததெண்ணிக்‌ கலங்குதல்‌ என்னும்‌ நிலையி 
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லிருக்தே உயர்வுகாட்டம்‌ வளருகிறது. ஆனால, 
அதன்‌ வலிமைடொருந்திய இறகுகளின்‌ மீதமர்ந்து 
மனிதன்‌ விண்ணுலக உச்சியை அடைந்துவிடலாம்‌. 
உயர்வுநாட்டமுள்ள மனிதன்‌ அமைதியில்‌ 
மூடிவுறுகிற பாதையில்‌ செல்லுபவன்‌ அறைன. 
அவன்‌ புறப்பட்ட இடத்தே தங்கிவீடாமலும்‌ 
வழி செல்லச்செல்லத்‌ திரும்பிப்‌ பார்க்காமலும்‌ 
இருப்பானாயின்‌, உறுதியாக அம்முடிவை அடைந்து 
விடுவான்‌. விண்ணுலக ஒளிச்சுடர்களால்‌ 
கொடர்ந்து தன்னுடைய மனத்தைப்‌ பு அப்பிதீதுஃ 
கொண்டே யிருப்பானாயின்‌, அவன்‌ விண்ணுலக 
நிலையை அடைந்தே தீருவான்‌. 
எண்ணிய எண்ணியாங்‌ கெய்துப எண்ணியார்‌ 
திண்ணியர்‌ ஆகப்‌ பெறின்‌. (குறள்‌ : ௬௬௭௬) 
கருதியவர்‌ வினைக்கண்‌ திண்மை உண்டாகப்‌ 
பெற்றால்‌, கருதிய பொருள்களை அவ்வாறே 
அமசை_வர்‌. 
மனிதன்‌ பெறுகிற பேறுகள்‌ அவனுடைய 
உயர்வுநராட்டக்தின்‌ஏ அளவை யொத்ததாகவே 
அமையும்‌. அவன்‌ எவ்வண்ண மிருப்பான்‌ என்ப 
இன்‌ அளவுகோல்‌, அவன்‌ எவ்வண்ணம்‌ இருக்க 
விரும்புகிறான்‌ என்பதேயாகும்‌. 
“வெள்ளத்‌ தனைய மலர்‌ நீட்டம்‌; மாந்தாதம்‌ 
உள்ளத்‌ தனைய அயர்வு. (குறள்‌: ௫௯௫) 
நீர்ப்‌ பூக்களின்‌ தாள்களின்‌ நீளங்கள்‌ அவை 
கள்‌ வளரும்‌ நீரினது ஆழத்தின்‌ அளவினவாகும்‌ ; 
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அதுபோல மக்கள து உயர்ச்சி அவர்ளை து ஊக்கத்‌ 
தின து அளவினதாம்‌. உள்ளத்தை ஒருமுகப்‌ 
படுத்தலென்பது பெறவிருக்கும்‌ ஒரு பேற்றை 
முன்பாகக்‌ கற்பித்துக்‌ கொள்னாதலே யாகும்‌. 
மனிதனுக்கு எல்லாக்‌ கீழ்ப்‌ பொருள்களையும்‌ _ நுகர 
வும்‌, அறியவும்‌ முடியும்‌. அதையொகத்து எல்லா 
உயர்‌ பொருள்களையும்‌ நுகருவதும்‌, அறிவதும்‌ 
இயலுவதே. பண்பில்‌ விலங்காக இருந்தவன்‌ 
மனிதனாக மாறிவிவவெது போலத்‌ தெய்வீகத்‌ 
சன்மையுடையவனாக மாறவும்‌ முடியும்‌. உயர்ந்த 
தெய்வீகத்‌ கதன்மைகசணின்பால்‌ உள்ளத்தைத்‌ 
திருப்புவகதே ஓருவனுடைய இன்றியமையாத ஒரே 
கடமையாகும்‌. இவ்வுள்ள ஊஃகத்தின்‌ இன்றி 
யமையாமையை வள்ளுவரும்‌ எடுத்தோதுினர்‌. 


* உள்ளம்‌ இலாதவர்‌ எய்தார்‌ உலகைத து 


வள்ளியம்‌ என்னும்‌ செருக்கு.” (கு.ஐள்‌ : ௫௯௬௮ 


உள்ள ஊக்கம்‌ இல்லாதவர்‌ இவ்‌ வையத்தா 
ருள்‌ யாம்‌ வண்மையுடையோம்‌ என்னும்‌ மதிப்பை 
அடைய மாட்டார்கள்‌. 


நினைப்பவனின்‌ தூய்மையற்ற எண்ணங்களைத்‌ 
தவீரத்‌ தூய்மையின்மை வேறெதுவாக இருக்க 
முடியும்‌? நினைப்பவனின்‌ தூய்மையான எண்ணங்‌ 
களைக்‌ தவிர தூய்மை வேடுறதுவாக இருக்க 
முடியும்‌? ஒரு மனிதன்‌ பிறனொருவனுக்காக 
எண்ண முடியாது. ஒவ்வொரு மனிதனின்‌ தூய்மை 
யும்‌ தூய்மையின்மையும்‌ அவனுக்கே உரியவாவன. 
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“9றருடைய சூழ்நிலைகள்‌, குலக குணங்கள்‌ 
அயெவற்றாலேயே நான்‌ தூய்மை யறிறவனாக இருக்‌: 
கிறேன்‌,” என்று ஒரு மனிதன்‌ கருதினால்‌, அவன்‌ 
தன்னுடைய தவறுகளை எவ்வாறு தவீர்க்க மூடி. 
யும்‌? அவ்வகையான எண்ணம்‌ அருள்நாட்ட்பம்‌: 
கொள்வதினின்றும்‌ அவனைத்‌ தடைப்படுத் துவ 
தோடு, பற்றின்‌ அடிமையாகவும்‌ அவனை ப. 
பிணை த்துவிடும்‌. 

கன்‌ தவறுகளும்‌, தூய்மையின்‌ பைகளும்‌: 
தனக்கே உரியவை என்பதையும்‌, அவையனை த. 
தும்‌ தன்னால்‌ உருவாக்‌கப்பெற்று வளர்க்கப்பட்ட... 
தாகுமென்பதையும்‌, அவைகளுக்குத்‌ கானே 
பொறுப்பாளி என்பதையும்‌ நன்றான உணரு 
ஒரு மனிதன்‌ அவற்றை வெற்றிகாண்டதில்‌ நாட்‌ 
டம்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. அப்‌ பேற்றை அடையும்‌ 
வழி அவனுக்குத்‌ தானாகவே தென்படும்‌. 

பற்றால்‌ கட்ணெட மனிதனுக்கு எவ்வித நேர்‌ 
வழியும்‌ தென்படுவதில்லை. அனால்‌, அவன்‌ பின்‌ 
புறத்தில்‌ இருளும்‌, புயலுமே எங்கும்‌ நிறைந்துள்‌ 
ளன. அவன்‌ அவ்வவ்‌ விநாடியில்‌ விளைகிற இன்‌: 
பத்தைக்‌ கருதுகிரறானே ஒழிய, அறிவுபெற வேண்டு: 
மென்று முய லுவ தில்லை. 

₹* பேைமையுள்‌ எல்லாம்‌ பேதைமை காதன்மை 
கைஅல்ல தன்கண்‌ செயல்‌.” (குறள்‌: ௮௯௨): 


ஒருவனுக்கு அறியாமைகளிலெல்லாம்‌ பிக௯. 
அறியாமையாவது தனக்காகாத ஐஓமுக்கத்தின்்‌௧ண்‌- 
2 
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விருப்பம்‌ கொள்ளுதல்‌ என்றும்‌, பேதைமை 
யின்‌ எல்லையே இதுவென்றும்‌ நாயனார்‌ கூறுகிறார்‌. 
அதுதுகையவன்‌ அறிவைப்பற்றி எண்ணுவதுகூட 
இல்லை. குழப்பம்‌, மலைப்பு, இடர்‌ முதலியன நிறைந்த 
தாக அவனுடைய பாதை அமைந்து விடுகிறது. 
அவன்‌ நெஞ்சிற்கும்‌ அமைதிக்கும்‌ அதிக தூரம்‌ 
என்னும்‌ நிலையும்‌ ஏற்படுகிறது. 

உயர்வு நாடும்‌ மணீதன்‌ விண்ணுலக உச்சிக 
க்கு அழைத்துச்‌ செல்லும்‌ பாதையைக்‌ தன்‌ 
முன்பு காண்கிறான்‌. இதுவரையில்‌ கண்மூடித்தன 
மாயப்‌ பின்பற்றிச்‌ சென்ற பற்றின்‌ நெளிவு வளைவு 
கள்‌ தற்பொழுது அவன்‌ டின்புறத்திலாகி விடின்‌ 
ன. அறிவைப்‌ பெறுவதில்‌ நோக்கமமைத்து 
அறிவின்பாலே தன்னுள்ளத்தைச்‌ செலுத்துகிற 
அவனுக்குத்‌ தெளிவான நெறியமைம்‌ து விடுகிறது. 
இறுதியில்‌ அடையவிருக்கும்‌ அமைதி யின்பத்தை 
முன்பாகவே சுவைப்பது போன்ற உள்ளுணர்வை 
பும்‌ அவன்‌ பெறுகிறான்‌. 

பற்றினைப்‌ பற்றி விடாதார்‌ எளிய பொருட்‌ 
கமா அடைவதற்குப்‌ பெருமுயற்சி செய்வர்‌. 

“ இற்றினம்‌ அஞ்சும்‌ பெருமை? சிறுமைதான்‌ 

௪-ற்தமாச்‌ சூழ்த்து விடும்‌.” (குறள்‌: ௫௫௧) 

பெரியோர்‌ இயல்பு சிறிய இனத்தைக்‌ கண்டு 
அஞ்சும்‌ ; சிறியோர்‌ இயல்பு அதைச்‌ சேர்ந்த போதே 
தனக்கு உறவாக எண்ணித்‌ துணியும்‌. அச்‌ சிற்றி 
யல்பினோர்‌ விரும்பும்‌ பொருட்கள்‌ பிக விரைவில்‌ 
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அமிவனவும்‌, அவற்றைக்‌ கொண்டிருந்தோரின்‌ 
நினை வுக்கென எதையும்‌ விட்டுச்‌ செல்லா தவைகளூ 
கமரகும்‌. இந்த வெறுமை விருப்பத்கையே வள்ளு 
வர்‌ பேதைமையின்‌ உருவகமாகக்‌ கொள்கிறார்‌. 
“பேதைமை என்பதொன்‌ நியாதேனின்‌ ஏஎ தம்கொண்டுி 
ஊதியம்‌ போக விடல்‌. (குதள்‌: ௮௨௩௧) 
அறியாமை என்று சொல்லப்படுவது எது 
ன்றால்‌, அது குற்றம்‌ தருவனவற்றைக்‌ கொண்டு 
கன்மை தருவனவற்றைக்‌ கைவிடுதலாகும்‌. 
உயர்வு நாடும்‌ மக்களும்‌ அதையொத்த பெரு 
முயற்சிகள்‌ செய்கின்றனர்‌. ஆனால்‌, அலை சிறந்த 
பொருட்களை அடையும்‌ யொருட்டாகும்‌. அவர்‌ 
கள்‌ விரும்புகிற பொருட்கள்‌ ஓழுதக்கம்‌, கல்வி, 
அறிவு எனும்‌ அழியாப்‌ பொருட்களாகும்‌. 
* துண்பறிவ, தேற்றம்‌, அவாவின்மை இதக்‌ தாண்கும்‌ 
கன்குடையான்‌ கட்டே தெளிவு.” (குறள்‌: ௫௧௧) 
அன்பு, அறிவு, ஆராய்ந்து துணிதல்‌, அவா 
வின்மை ஆகிய இந்‌ நான்காம்‌ நிலைபெற உடையவ 
.னிடமே தெளிவு உள்ளது. இப்‌ பண்புகள்‌, மனித 
இனத்தைக்‌ கைகொடுத்தஅயர்த்தத்‌ தூண்டுகிற 
நினைவுக்‌ குறிகளாக என்டுறன்றும்‌ நின்று நிலவும்‌. 
வணிகமனாருவன்‌ தன்‌ ஒயாது உறைப்பால்‌ 
செல்வப்பேறு பெறுதல்‌ போல, அறிஞன்‌ தன்‌ 
அயர்வுநாட்டத்தாலும்‌ முயற்சியினாலும்‌ அருட்‌ 
“பேறு பெறுகிறான்‌. தன்‌ எண்ணச்‌ சத்தியை ஒரு 
குறிப்பிட்ட வழியே செலுத்துவதன்‌ கூலம்‌ ஒரு 
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வன்‌ பெரு வணிகளனுகிறான்‌. ஒருவன்‌ பேர றிஞனாு 
கிறான்‌. 
ன அருமை உடைத்தென்‌ றசாவாமை வேண்டும்‌ 

பெருமை முயற்சி தரும்‌.” (குறள்‌ : ௬௪௪): 

நமது தொழில்‌ அருமையான து என்று எண்‌ 
ணித்‌ தளராதிருத்தல்‌ வேண்டும்‌; அதை மூடித்‌: 
தற்குரிய பெருமையை முயற்சியான து நமக்கு உண்‌ 
டாக்கும்‌. 

உயர்வுகாட்டக்‌ களிப்பு ஒருவன்‌ உள்ளத்‌ 
தைத்‌ தொட்டுவிட்டால்‌ போதுமானது. உடனே 
அது அவ்வுள்ளத்கைப்‌ பண்படுத்‌ துகி.றது. தூய்மை 
யின்மை அங்கிருந்து மறையத்‌ துவங்கிவிடுகிறது.. 
உள்ளத்தில்‌ உயர்வுநாட்டம்‌ நிறைந்திருக்கும்‌ 
பொழுது தூய்மையின்மை அங்குப்‌ புகுதலியலா து. 
ஏனெனின்‌. தரய்மையின்மையும்‌, தூய்மையும்‌ ஒரே 
பொழுதில்‌ கருத்தினுள்‌ அமைந்திருக்க முடியாது. 
அனால்‌, உயர்வு நாடும்‌ முயற்சி முதலில்‌ வெறுப்புத்‌ 
தருவதாகவும்‌, நிலையற்றதாகவும்‌ தோன்றுகிறது ; 
அம்‌ முயற்சியிலீபெடுகற ஒருவனுடைய மனம்‌ 
தனக்குப்‌ பழக்கமான தவறு நோக்கித்‌ இரும்பிவிடு 
கிறது. எனவே, முயற்சியைத்‌ தொடர்ச்சியாகப்‌ 
புதுப்பித்துக்‌ கொண்டே யிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 

தாயவாறழ்வு விழைபவன்‌ உயர்வுகாட்ட மென்‌ 
னும்‌ ஊக்கமூட்டும்‌ அரிய உணர்ச்சியால்‌ தன்னுள்‌ 
ளத்தை நாள்தோறும்‌ புதுப்பித்‌ தக்கொள்ளூகன்‌ 
முன்‌. அதிகாலையில்‌ எழுந்து, தளரா முயற்சியோடு: 
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உறுதியான கருத்துக்களால்‌ தன்னுள்ளத்திற்கு 
அரணமைக்கிறான்‌. உள்ளம்‌ ஒரு விநாடியேனும்‌ 
ஓய்ந்திருக்காத தன்மையுடையது என்பது அவனுக 
குத்‌ தெரியும்‌; உயர்க்த கருத்துக்களாலும்‌, தாய 
அயர்வுநாட்டங்களாலும்‌ மனகை நிரப்பிப்‌ பின்‌ 
நெறிப்படுத்தா கொழ்ிந்தால்‌, கீழ்தீதர எண்ணங 
களும்‌, இமிவிச்சைகளும்‌ நிறைந்து அது புன்னெறு 
பில்‌ ஈடுபட்டுவிடும்‌ என்பது உறுதியாகும்‌. 


இச்சையைப்‌ போன்று, காடொறும்‌ பழக்கு 
வதின்‌ மூலம்‌ உயர்வுகநாட்ட த்திற்கும்‌ ஊண்‌ குந்து, 
அஉரம்பெருக்க, உறுதியாக்குவது இயலுவகதே 
யாகும்‌. முயற்சியால்‌ அதை ஒரு தெய்வீக வழி 
காட்டியாகக்‌ கொள்ளவும்‌ முடியும்‌; இல்லையேல்‌ 
அதனைப்‌ புறக்கணித்து ஓதுக்கவும்‌ முடியும்‌. 
4 சிதைவிடத தொல்கார்‌ உரவோர்‌ ; புதை அம்பிற்‌ 
பட்டுப்பா டூன்றும்‌ களிறு.” (குறள்‌ : ௫௬௯௭) 


யானையானது பல பல அம்புகளால்‌ புண்பட்ட 
போதும்‌ தளராமல்‌ கன்‌ பெருமையை நிலை நிறுத்‌ 
தும்‌; அது போல ஊககமுடையவர்‌ தமது முயற்‌ 
சிக்கு அழிவு வந்த போதும்‌ தளரமாட்டார்கள்‌ என்‌ 
பதே வள்ளுவர்‌ கருத்த மாகும்‌. நாடோறும்‌ சிறிது 
கேரம்‌ அமைதி சூழ்ந்த ஜரிடத்இற்குச்‌ சென்று 
மிகப்‌ பொங்கும்‌ அலைகளையொத்த மனச்‌ சத்திகளை 
ஒருமுகப்படுத்தி அருட்களிப்படைவகென்ப து, 
பெரும்‌ அருட்பேறுகளைப்‌ பெறுவதற்கும்‌, தேய்‌ 
வீகப்‌ பண்படைவதற்கும்‌ உள்ளத்தைப்‌ பயிற்சி 
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செய்யும்‌ வகையாகும்‌. அத்தகைய களிப்பே அறி 
வின்‌ ஆயத்தமும்‌, அமைதியின்‌ ஆரம்பமுமாஞும்‌. 
தூய்மையான பொருட்களைப்‌ பற்றிச்‌ சிந்திக்க 
முன்னரே அவற்றின்‌ நிலைக்கு உள்ளம்‌ உயர்வு: 
படல வேண்டும்‌. உயர்வுகாட்டமே இதனை நிறை 
வேற்றி வைக்கும்‌ கருவியாகும்‌. உள்ளம்‌, இத 
னுதவிகொண்டு விரைத்து பறந்து சென்று விண்‌ 
ணுலக இடங்களை அடைவதோடு, தெய்வீகப்‌. 
பொருட்களை நுகரவும்‌ துவங்குகிறது. மேலும்‌, 
அறிவுதிரட்டும்‌ பாதையிலீடுபடுவதோடு, என்‌ 
றென்றும்‌ பெருகிக்‌ .கொண்டேயிருக்கும்‌ மெய்யறி 
வென்னும்‌ தெய்வ ஒளியால்‌ தன்னைத்தான்‌ நெறிப்‌ 
படுத்தவும்‌ கற்றுக்கொள்ளுகிற து. 

நீதித்தாகம்‌, நெறிவாழ்வுப்‌ பசி, அருட்களிம்‌ 
படைய உண்மையான உயர்வுநாட்டம்‌ அகிய: 
இவை, அறிவின்‌ சரியான பாதை; அமைதியெய்‌ தும்‌ 
சீரிய முயற்சி; தெய்வீக வழியின்‌ தோற்றுவாய்‌. 

6 கடன்‌ என்ப நல்லவை எல்லாம்‌ கடன்‌ அறிந்து 

சான்‌ ருண்மை மேற்கொள்‌ பவர்க்கு/”(குறள்‌; ௬௮௪) 

சகுதியறிந்து நற்குணங்களால்‌ நிறைந்து: 
அவைகளை ஆஅளுந்தன்மையை மேற்கொண்‌ 
மெொழுகுபவர்க்கு, நல்லவை அனைத்தும்‌ இயற்கை 
யாயுள்ளன என்று அறிவுடையோர்‌ கூறுவர்‌. 


௩. அவாடுவமுச்சி - - 


“ அஞ்சுவது ஓரும்‌ அறனே, ஒருவனை 

வஞ்சிப்பது ஒரும்‌ அவா.” (குறள்‌: ௩௨௬௭௬): 
உயர்வுநாட்டம்‌ ஒரு மனிதனை வீிண்ணுல: 
இற்குக்‌ கொண்டு சென்று விடும்‌. ஆனால்‌, அங்கேயே 
தங்குவதற்கு அவன்‌ தன்னுள்ளத்தைத்‌ தெய்வீக. 

. நிலைகளுடன்‌ இணைக்கக்‌ கற்றுக்கொள்ளவேண்டும்‌. 
கருத்தில்‌ தரய்மையினின்றும்‌ நீங்கப்பாசத்திற்‌: 

குத்‌ திரும்புவதே அவாவெழுச்சி; அது, உயர்வுகாட்‌ 
டத்தினின்று, இச்சைக்குப்‌ பின்னுறு தலேயாயும்‌. 
தாய அறிவு. அமைதியான கருத்து எனும்‌ நீரால்‌: 
இச்சை தணிக்கப்பட்டுவிட்ட து எனும்‌ நிலை ஏற்‌ 
படுகிற வரை, அ௮வாடுவழுச்சி உயர்வுநாட்டத்தை. 
-அச்சுறுத்துகிறது. உயர்வுகாட்டத்தின்‌ ஆரம்ப 
நிலைகளில்‌ அவாவெழுச்சுி மிகுதியாகவும்‌, வலிமை: 
பொருந்தியதாகவும்‌ இருக்கிறது; ஏன்‌, ஒரு எதிரி 
யாகக்கூடக்‌ கருதப்படுகிறது. ஆனால்‌, எதிரியென்‌ 
பது அவாவெழுச்சி காட்டுகிற பொருள்‌ தன்னுடைய: 
எதிரியே தவிர, அவாவெழுச்சியல்ல. ஏனெனில்‌, 
அவாவேழுச்சி தளர்ச்சியையும்‌, தரய்மையின்மை 
மையும்‌ வெளிப்படுத்துகிற ஒரு ஈண்பனேயாகும்‌. 
இஃது அருட்‌ பயிற்சிக்கு இன்றியமையாத ஒரு நிலை. 
புன்னெறி துறந்து நன்னெறியைக்‌ கடைப்பிடிக்‌ 
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கும்‌ முயற்சியின்‌ துணையுமாகும்‌. ஓருவணிடமுள்ள 
புன்னெறி வெளிப்படக்‌ கோன்றுகன்றபொழு.து 
கான்‌, அவன்‌ அதனையொழித்து முழுவெற்றி 
கரண முடியும்‌. இந்த அவாவெழுச்சியே நெஞ்சில்‌ 
மறைதள்ள புன்னெறியை வெளிப்படுத்தத்‌ 
தெளிவாக்குகிறது. அவாவெழுச்சியைக்‌ இளறு 
வதும்‌, தூண்டுவதும்‌ கழடக்கவொண்ணா இச்சை 
களே. ஒரு மனிதன்‌ பேராசையின்‌ விசைகளி 
விருந்து தன்னை விடுவித்‌ அக்கொள்ளுறை வரையில்‌ 
அவாவெழுச்‌௪ திரும்பத்‌ திரும்ப அவனைத்‌ தாக்க 
வம்‌, தன்‌ வயப்படுத்தவும்‌ முயற்சிக்கும்‌. 

“பற்றற்ற கண்ணே பிறப்பறுக்கும்‌; மற்று 

கிலையாமை காணப்‌ படும்‌. (குதள்‌ : ௧௪௯3 

ஒருவன்‌ திமைகளின்பால்‌ பற்றற்ற உடனே 
அவற்றின்‌ பிறப்பிடக்கை அறுப்பான்‌ ; பற்று 
அறுதபோது நிலையாமையாகிய திமைகளே அறியப்‌ 
படும்‌. சதூய்மையின்மையிடம்‌ முறையிடுதலே 
அவாவெழுச்சி. தரய்மையானவெரன்று அவா 
வெழுச்சியின்கண்‌ அடைப்டா து. 


உயர்வு நாடும்‌ மனிதனுக்குத்‌ தெய்வீக உளப்‌ 
பண்பு ஏற்படுகிற வரையிலும்‌, அவாவெழுச்சி 
அவனைச்‌ ௪தி செய்யக்‌ காத்திருக்கும்‌. ஆனால்‌, அவ்‌ 
வெல்லைக்‌ கோட்டிற்கு அப்பால்‌ அவாவெழுச்‌சி 
அவனைத்‌ தொடர முடியாது. ஒரு மனிதன்‌ உயர்வு 
நாட்டங்கொள்ளத்‌ அுவங்கும்பொழு. துதான்‌, அவா 
வெழுச்சியாலும்‌ தாக்கப்‌ பெ கிறான்‌. ஒருவன்‌ 
அன்னைப்பற்றித்‌ தானே கெளிவுமத்‌ இதெஸிந்து 
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கொள்ளு வரையில்‌ உயர்வு நாட்டம்‌ அவனிடம்‌ 
மைந்து இடிக்கும்‌ நன்மையையும்‌, திமையையும்‌ 
எடுத்துக்‌ காட்டுகிறது. தன்னைச்‌ சரிவர உணர்ந்து 
கொள்ளாத ஒரு மனிதன்‌ கன்‌ இழிநிலையை 
வெற்றிகாண முடியாது. ஒருவன்‌ வெறும்‌ விலங்கு 
மனிதனாகவே இருந்தாலும்‌, அவனிடம்‌ அவா 
வெழுச்சி யுள்ளதெனின்‌, ௮ஃது அவனுள்ளக் துத்‌ 
அய நிலையடைதற்குரிய எண்ணமிருக்கிறது என்‌ 
பதையே காட்டும்‌. விலங்குத்தன்மைகளையும்‌, 
இச்சையையும்‌ நிறைவேற்றுவது உயர்வுநாட்ட 
மில்லாத மனிதனுடைய சாதாரண நிலையாகும்‌. 
புலனுணர்வுக்‌ கணளிப்பைத்தவிரக்‌ கூடுதலாகச்‌ 
சிறந்த வேறெதையும்‌ அவன்‌ விரும்புவதில்லை. அவ்‌ 
விநாடியில்‌ அவனிச்சை நிறைவேறுவதோடு மன 
அமைதியும்‌ அடைந்து விடுகறொன்‌. அத்தகைய 
மனிதன்‌ அவாவேழுச்சியால்‌ தாக்குற்றுத்‌ தாழ்‌ 
வடையமாட்டான்‌. ஏனேனின்‌, இதுவரை அவன்‌ 
அயர்வடையவே இல்லை. 


இருவனிட முள்ள உயர்வுகாட்டத்‌ தோற்றம்‌ 
அவன்‌ உயர்வு நோக்கி ஓரடியேனும்‌ எடுத்து 
வைத்துவிட்டான்‌. என்பதின்‌ எடுத்துக்காட்டு 
ஆகும்‌. எனவே, அவன்‌ பின்னிழுக்கப்படலாம்‌. இவ்‌ 
வித பின்னடைவு நதோக்கமே அவாவெழுச்சியென. 
அழைக்கப்படுகிறது. அவாவெழுச்சி உள்ளத்து 
லுள்ள தூய்மையில்லாக்‌ கருத்துக்களிலும்‌, 
இழிந்த விருப்பங்களிலுமே உறைகிறது. இச்சை 
மில்லாத உள்ளத்தைப்‌ பற்றியிழுக்கும்‌ வலிமை 
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அவாவெழுச்சிக்குக்‌ கிடையாது. அவாவெழுச்சியின்‌ 
அரண்‌, ஒரு மனிதனின்‌ மனதில்‌ இருக்கிறதே ஓழிய 
பறததிலில்லை. ஒருவன்‌ இவகையுணர்க்து கொள்ளாத 
வசை அவாவேழுச்‌ ௪ நிலையும்‌ நீடி தீ துக்கொண்டே 
யிருக்கும்‌. புறப்பொருள்களின்கண்ணே தான்‌ அவா 
முவழுச்சி உறைகிறது என்னும்‌ தவடுன 
கருத்தில்‌ புறப்பொருட்களைத்‌ தவிர்த்துவிட 
மூயலுகிற ஒருவன்‌, அப்போமீத தன்‌ தூய்மை 
யற்ற கற்பனை களைத்‌ தடுத்துத்‌ தவிர்க்கவில்லை 
யெணின்‌, அவன்‌ பல துன்பமான வீழ்ச்சிகளை 
அடைவான்‌. 
₹ அற்றவர்‌ என்பார்‌ அவாவற்றார்‌ ; மற்றையார்‌ 

அற்முக அற்று இலர்‌? (கதன்‌ : ௩௬௫) 

அற்றவர்‌ என்போர்‌ அவாவற்றவர்‌; ௮லஃகுருத 
டசிறர்‌ அவர்‌ போல அற்றவர்‌ இலர்‌. இமை தன்‌ 
னகத்தே உள்ளகே தவிரப்‌ புறத்தல்ல என்பதை 
ஒருவன்‌ கெளிவுறத்‌ கெரிம்‌ துகொண்டால்‌. அவன்‌ 
விரைவில்‌ முன்னேற்றம்‌ அடைவான்‌. அருட்‌ 
பார்வைக்காக அவன்‌ எடுக்கும்‌ முயற்சியால்‌ இறுதி 
யில்‌ அவாவெழுச்சியை வெற்றி கொண்டுவிடுவான்‌. 

அவாவெழுச ஒரு வதை. அலை, அது நிலை 
யபெற்றதல்ல. அது கீழ்நதிலையிலிருந்து உயர்கிலைக்குச்‌. 
செல்லும்‌ வழியாகும்‌. நிறைவான முழுவாழ்வென்‌ 
பது பேரின்பமன்‌ றித்‌ அன்பமல்ல. இயலாமையை 
யும்‌, தோல்வியையும்‌ தொடர்ந்துசான்‌ அவா 
வெழுச்சி வரும்‌. அனால்‌, அம்மனிகன்‌ வலுவும்‌. 
வெற்றியும்‌ பெறுதற்கென விதிக்கப்பட்டுவிட்‌ 
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டான்‌ என்றுதான்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. துன்பதீ 
தின்‌ தோற்றம்‌, வளர்ச்சிக்கும்‌, வெற்றிக்கும்‌ அறி 
குறியாகும்‌. உறுதியுடனும்‌, இடைவிடாமலும்‌ 
உயர்வு நாடும்‌ மனிதன்‌ அவாவெழுச்சி தவிர்க்க 
முடியாத எண்ணத்தில்‌ ஒன்றையேனும்‌ தோன்ற 
இடந்தரவேமாட்டான்‌. அவன்‌ தனக்குத்‌ தானே தலை 
வன்‌ எனும்‌ நிலையெய்த உறுதிகொண்டு விடுகிறான்‌. 
“ அக்கம்‌ இழந்தேம்‌ என்‌ றல்லாவார்‌ ஊக்கம்‌ 

ஒருவந்தம்‌ கைத்துடை யார்‌.” (குறள்‌ : ௫௯௪): 

ஊக்கத்தை உறுதியாகத்‌ தம்மிடததே உடை... 
யவர்‌ “கைப்‌ பொருளை இழந்தோம்‌ என்று தளர 
மரட்டாரர்‌. திமைக்குக்‌ &ழ்ப்படிதலென்பது 
தோல்வியின்‌ அறிகுறி. தன்னுள்ளத்து நடந்த 
போரில்‌, தான்‌ தீமையெனும்‌ எதிரிக்குப்‌ புறமுதுகு 
காட்டிவிட்டான்‌ என்பதையும்‌, நன்மையைப்‌ புற 
மொதுக்தித்‌ தீமைக்கு முதன்மை தந்துவிட்டான்‌ 
என்பதையுமே இது கெளிவுறுத்துறெது. 

ஊக்கமுள்ள வணிகன்‌ ஏற்படுகிற இடையூறு 
கள்‌ கண்டு கலங்கிவிடுவதுல்லை. அவன்‌ அவற்றை 
எங்ஙனம்‌ தவிர்க்க முடியுமெனக்‌ கற்றுக்கொள்‌ 
கருன்‌. இதுபோலக்‌ தளராது உயர்வு நாடும்‌ மனித 
னும்‌ அவாவெழுச்சியால்‌ அமிழ்வுற்றுத்‌ தாழ்‌ 
வடைவதில்லை. தன்னுள்ளத்திற்கு அரணமைத்தல்‌ 
எவ்வாறெனச்‌ சிக்திக்றொன்‌. ஏனெனின்‌, அவா, 
கோழைத்தனம்‌ நிரம்பிய ஒன்றாகும்‌. தளர்வு ற்றும்‌, 
பாதுகாப்பில்லாமலும்‌ இருக்கும்‌ மன நிலைகளில்‌ 
கான்‌, அஃது உள்ளே புகுந்துவிடுகிறது. 
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4 ஊழையும்‌ உப்பக்கம்‌ காண்பர்‌ உலைவின்‌ நித 


தாழா துஞற்று பவர்‌” (குறள்‌: ௬௨௦) 


குள ராமல்‌ முயற்சி புரிவோர்‌, பயனை விலக்கு 
வதாகிய ஊழையும்‌ புறம்‌ காட்டி ஓடக்‌ காண்பர்‌. 


அவாவினால்‌ தூண்டப்படுகிற ஒருவன்‌, அவா 
வெழுச்சியின்‌ இயல்பையும்‌, பொருளையும்‌ மிகுந்து 
கூர்மையுடன்‌ கற்றுணர வேண்டும்‌. அது தவிர்க 
தற்யெலாத தல்ல என்பதை உணரும்வரையில்‌ 
கற்றுணரவேண்டும்‌. அறிவுள்ள போர்‌ த்தலைவன்‌ 
ஒருவன்‌, எதிரியைத்‌ தாக்கு முன்னர்‌ எதிரிப்‌ படை 
கனின்‌ வலுவையும்‌, தன்மையையும்‌, அவற்றின்‌ 
தாக்குதல்‌ முயற்சிகளையும்‌ நன்கு கற்றுணருகிறான்‌. 
எனவே, இதையொத்து அவாவெழுச்சியை அடக்கி 
யாள வேண்டுமென்று விரும்புகிற ஒருவன்‌, அது, 
தன்‌ இருள்கன்மையினின்றும்‌, தவறிறிவிருந்தும்‌ 
எங்கனம்‌ பிறக்கிறது என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்ள 
வேண்டும்‌. மனதில்‌ தானே பல வினாக்களை 
எழுப்புவ தன்மூலம்‌ அகம்‌ பகுத்‌ துணர்ந்‌. து, சிக்தனை 
செய்து தவறென்னும்‌ இருளையொழித்து மெய்‌ 
யென்னும்‌ ஓளிவிளக்கேற்றுதல்‌ எவ்வாறு என்ப 
தையும்‌ புரிந்துகொள்ள வண்டும்‌. 


ஒரு மனிதனுடைய பற்றுக்கள்‌ வலுவுள்ள 
தாக இருப்பின்‌, அவாவெழுச்சிுகளும்‌ கொடுமை 
யானதாகவே இருக்கும்‌. ஆழ்ந்த தன்னலம்‌ அவ 
னிடமிருப்பின்‌, அவாவெழுச்சிகளும்‌ மிகக்‌ கூர்மை 
யுடையதாக இருக்கும்‌. மிகுந்த ஆணவம்‌ அவனிட 
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மிருப்பின்‌, அவாவெழுச்சிகளும்‌ மிகுந்த ஏமா நிற்‌ 
குரும்‌ தன்மையுடையனவாக இருக்கும்‌. 

மெய்யறிவு பெற ஒரு மனிதன்‌ தன்னை நன்‌ 
ரக அறிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. தன்‌ தவற்றை 
வெளிப்படுத்தும்‌ என்று எண்ணிச்‌ தான்‌ கொண்ட 
கருத்தை வெளியிடப்‌ பின்னடைதல கூடாது. 
எதிர்மாறாகக்‌ கருதியதை வெளியிடும்‌ தன்மை 
களைத்‌ தன்னறிவுபெறும்‌ துணைக்கருவிகளாகக்‌ 
கொண்டு அவற்றை வரவேற்க வேண்டும்‌. 

“ உணர்எனினும்‌ இல்லாரோ டொப்பா களன்‌ அஞ்சுக 

கற்ற செலச்சொல்‌ லாதார்‌. (குறள்‌ : ௪௭௨௦) 

அவைக்கு அஞ்சித்‌ தாம்‌ கற்றவைகளை 
அவைக்கு ஏற்கச்‌ சொல்ல மாட்டாதவர்கள்‌, உயி 
ருடன்‌ இருப்பினும்‌ இறந்தவரோடு ஒப்பாவார்‌ 
என்றே வள்ளரவரும்‌ கூறினர்‌. 

தன்னுடைய குற்றங்‌ குறைகளை அழித்து 
கொள்வதைச்‌ சகிக்காமல்‌ அவற்றை மறைக்க 
முயலுகிற மனிதன்‌, மெய்ம்மை எனும்‌ நெறியில்‌ 
கின்றொழமுகத்‌ தக்கவனாகமாட்டான்‌. அவன்‌ போர்‌ 
புரிந்து, அவரவெழுச்சியை வெற்றி காணக்‌ தகுதி 
யான இட்டம்‌ கொண்டவனல்லன்‌. கன்‌ இழிதன்‌ 
மையை அச்சமின்றிப்‌ பொர முடியாத ஒருவ 
னுக்குத்‌ துறவெனும்‌ கரடு முரடான குன்றேறுதல்‌ 
இயலாத ஒன்றேயாகும்‌. 

அவாவால்‌ தூண்டப்பட்ட ஒருவன்‌, இதை 
யறிந்தகொள்ளவேண்டும்‌. அவாவால்‌ காண்டு 
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பவனும்‌, தாண்டப்பட்டவனும்‌ அவனேதான்‌. 
அவனுடைய பகைவர்கள்‌ அனைவரும்‌ அவனுள்‌ 
ளத்தேயே உள்ளனர்‌. வஞ்சனையுரைகள்‌, பழிச்‌ 
சொற்கள்‌ ஆகியவையெல்லாம்‌ அவன்‌ இதுவரை 
மில்‌ வாழ்ந்துவந்த பேதைமை, தவறு எனும்‌ மனப்‌ 
பண்பிவிருக்து கோன்றுபவையே. இதை உணர்ந்து 
கொண்டபிறகு தியனவொழித்து முழுவெற்றி 
காண்பது எளிது. 

அவாவெழுச்சியின்‌ தூண்டுதல்கள்‌ மிகுந்த 
கொடுமையான தாக இருப்பின்‌ அதற்காக ஒருவன்‌ 
ஓல.மிடுவது இழுக்கு. ஆனால்‌, தன்‌ வலிமை 
சோதிக்கப்படுகிறது, இயலாமை எடுத்துக்‌ காட்‌ 
டப்படுகிறது என்று இறும்பூதெய்த வேண்டும்‌. 
ஏனெனின்‌, இயலாமையை உண்மையாக உணர்ந்து 
ஒத்‌ துக்கொள்ளூகிற ஓருவன்‌, வவிமையடைகுறி 
குரிய முயற்சியைத்‌ தொடங்கக்‌ காலந்‌ தாழ்க்க 
மாட்டான்‌. 

மதியற்ற மனிதர்‌ தம்‌ தவறுகளுக்கும்‌, பிழை 
களுக்கும்‌ பிறரைத்‌ தூதிறுவர்‌. ஆனால்‌, மெய்ம்மை 
விரும்புவோன்‌ தன்னைத்‌ தானே தூற்றிக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. தன்‌ ஒழுக்கத்திற்குத்‌ தான முழுப்‌ 
பொறுப்பாளி என்பதை ஒத்துக்கொள்ள வேண்‌ 
டும்‌. தான்‌ தவறுகிறபொழுது, இந்த நிலை-—அப்‌ 
போ்ப்பட்ட சூழல்‌ நிலை, அந்த மானிதன்‌- என்று 
கூறுகல் கூடாது. ஏனெனில்‌, நன்மையோ, அன்றித்‌ 
திமையோ நாம்‌ செய்தற்குரிய.வாய்ப்பை வேண்டு 
மெனின்‌ பிறர்‌ பெருக்கித்தர முடியுமே தவிர, 
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கம்மை நல்லவராகவோ, அன்றித்‌ தீயவராகவோ 
அக்கிவிடுதல்‌ அவர்களுக்கு இயலாது. 
முதன்‌ முதலில்‌ அவாவெழுசசி கடுமையான 
தும்‌ துன்பமான துமாகும்‌; பின்‌ மிக நுண்ணிய 
தாகவும்‌, நிலையான வைரியாகவும்‌ மாறிவிடுகிறது. 
அனால்‌, அவாவால்‌ தூண்டப்படுவோன்‌ உறுதியும்‌ 
உள்ள உரம்‌ படைத்தவனுமாக இருப்பின்‌ சிறிது 
சிறிதாக அவ்வருட்‌ பகைவனை அடக்கி, இறுதியில்‌ 
கன்மையின்‌ மோேன்மையமடை_நீ்து மகிழ்வான்‌. 
எவ்வித இடையூறும்‌ மனிதனின்‌ பேராசை 
தன்னலம்‌, செருக்கு என்பவைகளின்‌ கூட்டுச்‌ சேர்க்‌ 
கையே ஆகும்‌. இவற்றை யொழித்துவிட்டால்‌, 
தயன அழிந்து வெற்றியொளியோடு நன்மை 
மிளிர்கிறது. 
“ பான என தென்னும்‌ செருக்கறுப்பான வானோர்க்கு 
உயர்ந்த உலகம்‌ புகும்‌.” (குறள்‌: ௧௩.௪௫௬) 
யான்‌, எனது” என்று நினைக்கும்‌ மயக்கத்தை 
அறுப்பவன்‌ வானோர்க்கும்‌ மேலாயெ இடத்தில்‌ 
புகுவான்‌. 


ர. மாறுகை ள்‌ ம த 


சென்ற இடத்தால்‌ செலவிடா தீதொர்‌ இ 
நன்‌ நின்பால்‌ உய்ப்பது அறிவு. (குதள்‌ : ௪௨௨) 
பற்றெனும்‌ நரகத்திற்கும்‌ அமைதியெனும்‌ 
வானுலகற்கும்‌ இடையில்‌, மாறுகை எனும்‌ ஆன்மப்‌ 
'பழறிகளையுமிடம்‌ இருக்கிறது. இஃது இறந்தொழிகந்த 
பின்பு எய்‌ துவதாகக்‌ கருதும்‌ கற்பனை இடமல்ல; 
மனித உள்ளத்தில்‌ உருவாகிற உண்மையான இட 
மாகும்‌. காரியங்களைப்‌ பகுத்துணார்தலும்‌, அவற்‌ 
றைப்‌ புனிதப்‌ படுத்தலும்‌ இதன்‌ பண்பு. இம்‌ 
மாறுகை எனும்‌ ஒளியினால்‌ தவறெனும்‌ உலோகம்‌ 
தனித்துத்‌ துண்டிக்கப்படுகிறது. எனபவ, 
மெய்ம்மை எனும்‌ அய்ந்கெடுத்த தங்கமே அங்‌ 
இருக்கும்‌. 
“க ற்றநிண்டுி மெய்ப்பொருள்‌ கண்டார்‌ தலைப்படுவா 
மற்றீண்டு வர்ரா நெறி.” (குறள்‌ : ௩.௬௬) 
இங்கு மெய்ப்பொருளைக்‌ கற்றுத்‌ கதெளிக்தவர்‌, 
திரும்பவும்‌ இவ்விடத்து வராத வழியை அடைவர்‌. 
அவாவெழுச சி உச்சநிலையை அடையும்‌ 
பொழுது அன்பமும்‌ ஆழ்ந்த மனக்கலக்கமுமே 
அதன்‌ விளைவுகளாகின்‌ றன. எனவே, அவாவால்‌ 
தூண்டப்பட்ட ஒருவன்‌ அதனினின்றும்‌ விடுதலை 
பெற பெருமுயற்சி செய்கிறான்‌. உடனே, அவ்‌ 
அடிமைத்தன்மை தன்னிடமே உள்ளதென்பதை 
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யும்‌, புறச்‌ குழ்நிலைகளோடு போரிவெதை இழித்து, 
அகநிலைகளையே மாற்றிக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்ப 
தையும்‌ அறிகிறான்‌. தன்‌ மனமேதான்‌ அவா 
வெழுச்சியின்‌ அடிப்படைக்‌ காரணம்‌ என்ற மெய்‌ 
யறிவு பெருத நிலையிலிருப்பதால்‌, முதன்‌ முதலில்‌ 
பப்‌ பொருள்களோடு போர்புரிவது என்பது இயற்‌ 
கையும்‌, இன்றியமையாதது மாகும்‌. ஆனால்‌, 
சூழல்கிலைகளைம்‌ பொருவதால்‌ நமக்குச்‌ சிறை 
நீக்கம்‌ ஏ ற்பட்டுவிடுவ தில்லை. ஒன்றுமட்டும்‌ தெளி 
வாகப்‌ புரிந்துவிடுகிற து. அஃதாவது, அவா வெழுச்‌ 
சியின்‌ பிறப்பிடம்‌ மனமே என்பது தெள்ளிதின்‌ 
விளங்குது. அவாவெழுச்சியைப்பற்றிய இவ்‌ 
வறிவு நம்மை மாறுகை எனும்‌ நிலைக்குக்‌ கொண்டு 
வருகிறது. இம்‌ மாறுகை பிழையெனும்‌ அடிமை 
வாழ்விலிருந்து நம்மை விடுவிக்கிறது. 


குழந்தையின்‌ வளர்ச்சிக்கு அழுவதும்‌, காலு 
தைப்பதும்‌ இன்றியமையாதன வாகும்‌. இதே 
போன்று ஆன்ம வளர்ச்சியிலும்‌ ஆரம்பப்போர்‌ 
எனும்‌ நிலை இன்றியமையாததாகவே இருக்கிறது. 
அனால்‌, வைக்குழந்தைப்‌ பருவத்தைக்‌ கடக்துவிட்‌ 
டால்‌, அழுவதும்‌ காலுதைப்பதும்‌ கதேவையற: 
றவை யாகலோடு, குழந்தை அவைகளை நிறுத்து 
விடுதல்‌ கண்கூடு. இபலதபோன்று அவா வெழுச 
சிக்குட்பட்டு இடறிவிமும்‌ நிலைகளும்‌ மன 
மாறுகை எனும்‌ அறிவுநிலை அடைவதோடு நின்று 
விடுகிறது. | 
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அவா வெழுச்சியின்‌ காரணத்தையும்‌, ஆரம்‌ 
யத்தையும்‌ வழுவறத்‌ தெரிந்து கொள்கிறவன்‌ 
புறப்பொருள்‌ கனளோடு சண்டைமயிடுவதில்லை 
அவனே உண்மையான அறிவாளியும்கூட. புறப்‌ 
யொருள்களிடம்‌ தான்‌ கொண்டிருந்த பற்றுக்களை 
விட்டொழிககிறான்‌. எனவே, அதன்பின்பு அவை 
அசையூட்டும்‌ பொருள்களாகத்‌ கோன்றுவதில்லை, 
எனினும்‌ தூய்மையற்ற இவ்‌ விச்சைகளை ஒழித்து 
ஹிட்டதால்‌ குறிக்கோளை அடைந்து விட்டோ 
மெனக்‌ கருதமுடியாது. இருக்கிற நிலையை நெறிப்‌ 
படுத்தற்கும்‌, மாற்றியமைத்தற்கும்‌ ஏற்ற ஒரு 
மனத்திண்மையின்‌ ஆரம்பமே இது. இத்‌ திறனைப்‌ 
பொறுமையோடு பயன்படுச்‌ தும்பொழு.து, மணி 
தன்‌ தூய, இருளகன்ற அருள்கெளிபன்னும்‌ 
உச்சநிலையை அடைந்து விடுகிறான்‌. 

டிற மஃஃளிடதீ அதமம்‌, பிற பொருள்‌ களிடத் தும்‌ 
கான்‌ கொண்டுள்ள தன்னல மனப்பான்மையினை 
முழுக்க அழிகீதுவிடுவதே ஆன்ம மாறுகையைப்‌ 
பெறும்‌ வகையாகும்‌. இம்‌ மாறுகை முழுக்க 
முழுக்கப்‌ புதுச்‌ சூழ்நிலைகளை யுண்டுபண்ணி 
விடுகிறது. எனவே, ஒரு குறிப்பிட்ட இன்பத்திற்‌ 
கெனவிருந்து இச்சை கைவிடப்பெற்றுவிட்ட.து ; 
வேரோடு கிள்ளி யெறியப்பட்டுவிட்ட து; உள்ள 
.உணர்வீன்கண்‌ அதற்குச்‌ சிறிது இடம்‌ கூடத்‌ 
தரப்படவில்லை. ஆனால்‌, தன்னல இச்சையெனும்‌ 
கோற்றத்திலிருந்த உளவலிமை அழிக்கப்பட 
வில்லை. அவ்‌ வலிமை சிந்தனையெனும்‌ உயர்நிலைக்கு 
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இடமாற்றம்‌ பெறுகிறது; தரய மனவுறுதியாக 
மாறுகிறது. பருப்பொருட்களைப்போல, மனதிலும்‌ 
ஆற்றல்கூட்டு உண்டு. இதுவரையிலும்‌ இழி 
இசைகளில்‌ அடைந்துகிடந்த உள்ளஆற்றல்‌ தற்‌ 
பொழுது விடுவிக்கப்பட்டு அருட்‌ செயல்கள்‌ எனும்‌ 
்‌. அருங்‌ காரியங்களுக்குப்‌ பயன்படுகிறது. 


தெய்வீக வாழ்க்கையை நோக்கிச்‌ செல்லு 
கற புனிதப்‌ பாதையின்‌ நடுவழியில்‌ அமைந்துருக்‌ 
கிற மாறுகை எனும்‌ இவ்விடம்‌ தன்னலம்‌ தவிர்க்‌ 
கும்‌ நாடு; அறவுலகம்‌, பழம்‌ பாசங்கள்‌, பழைய 
இச்சைகள்‌, பழைய பேராசைகள்‌, வீணெண்‌ 
ணங்கள்‌ ஆகியவற்றை விட்டொழிப்பது இங்குத்‌ 
கான்‌. ஆனால்‌, எழில்‌ கொழிக்கும்‌ இளமை மிக்க, 
என்றென்றும்‌ நின்று நிலவிக்‌ குறைவறுக்கும்‌ 
தன்மையுடைய கருத்துக்களாக அவற்றைத்‌ திரும்‌ 
பப்‌ பெறுதற்காகவே அவை கைவிடப்பட்டன. 
மகெடுநாட்களாக விரும்பிப்‌ பாதுகாத்துவந்த நகை 
களைத்‌ தீயிலிட்டு உருக்குகிறோம்‌. ஆனால்‌, புதிய, 
மிகச்‌ சிறந்த அழகுப்‌ பொருட்களாக அவை இரும்‌ 
பவும்‌ உருவாக்கப்படுகின்றன. அதே போன்‌ று 
நெடுநாட்‌ தொடர்புற்ற கருத்‌ துக்களையும்‌, பழக்கங்‌ 
களையும்‌ கைவிடுதற்கு முதன்‌ முதலில்‌ மனிதன்‌ 
சிறிது பின்வாங்குகருன்‌. இறுதியில்‌ அவற்றை 
விட்டொழிக்கிறான்‌. ஆனால்‌, சிலகாலம்‌ டொறுத்து 
அவன்‌ எல்லையற்ற மகிழ்வடைகிறான்‌. ஏனெனின்‌, 
தான்‌ துறந்து அவையெலாம்‌ புதுக்‌ கருவிகளாக, 
அருந்‌ திறன்களாக, தூய இன்பங்களாக அவனிடம்‌ 
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திரும்ப வந்தமைகின்றன. அவை இப்போது அழ 
கொளி பிளிரும்படி மெருகடப்பெற்ற ஆன்ம 
அணிகலன்களாக விட்டன. 
“்‌ ௭டசீசுடரும்‌ பொன்போல்‌ ஒளிவிடும்‌ துன்பம்‌ 

சுடசகூட நோற்கிற்‌ பவர்க்கு.” (குறள்‌: ௨௬௭) 

நெருப்பான து சுடச்சுட மாசற்று ஒளிபிகும்‌ 
பொன்னைப்‌ போல நோன்புமிக்காருக்குத்‌ துன்ப 
மானது வருத்த வருத்தத்‌ தீமை நீங்கி அறிவு 
மிகும்‌ என்று பொய்யாமொழியார்‌ விளக்கியதும்‌ 
இதுவேயாகும்‌. 

தியனவற்றிலிருக்‌ து ஈல்லனவற்றிற்குத்‌ தன்‌ 
னுள்ளத்தைகத்‌ திருப்புகிற ஒரு மனிதன்‌ உண்மை 
யையும்‌, வழுவையும்‌ தெளிவாகப்‌ பிரிதீதுணருகி 
முன்‌. அவ்விதம்‌ பிரித்துணருகெபொழுஅ புறப்‌ 
பொருட்களுடைய ஏவுதலுக்கும்‌, துண்டுத்‌ லுக்கும்‌ 
அவன்‌ உட்படுவதில்லை. பிறருடைய செய்ல்களை, 
பண்புகளைக்‌ கண்டும்‌ அவன்‌ எளிதில்‌ அசைந்து 
விடுவ இல்லை. அவன்‌ மெொய்யறிவின்‌ வழியே 
நின்றைழுகுவான்‌. 

* ஒழுக்கத்தின்‌ ஒல்கார்‌ உரவோர்‌ இழுக்கத இண்‌ 

ஏதம்‌ படுபாக்கு அறிந்து.” (குறள்‌ : ௪௩௬ 

ஒழுக்கம்‌ தவறுதலால்‌ குற்றத்தின்பால்‌ படு 
வதை அறிந்து பனவலிமையுடையோர்‌ நல்லொழுக்‌ 
கத்திணின்றும்‌ சுருங்கார்‌. அத்தகைய மனிதன்‌ முதன்‌ 
முதலில்‌ தன்‌ வழுக்களை அறிந்துகொள்ளனாறைன்‌ , 
பிறகு ஆய்வு மனப்பாங்குடன்‌ அடங்கிய நெஞ்சத்‌ 
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தோடும்‌ அவற்றை எதிர்க்கறான்‌, இறுதியில்‌ 
கீமடக்கி வெற்றிகண்டு மாற்றி யமைக்கிறுன்‌. 

எவ்வளவு நுண்ண றிவோடும்‌ ஊக்கத்தோடும்‌ 
ஒருவன்‌ ஒரு செயலைச்‌ செய்து முடிக்றொனே, 
அதுவே, அவனுற்ற துன்பத்தின்‌ அளவுகோலா 
கஇறது. இதுபோல, மாறுகையின்‌ ஆரம்பநிலை 
சிறிது துன்பம்‌ பயப்பதாகவே இருக்கும்‌. அனால்‌, 
அதி துன்பம்‌ சுருங்கிய வாழ்வையுடைய துதான்‌. 
ஏனெனின்‌, விரைவில்‌ அத்‌ அன்பம்‌ தூய்‌ அன்மக 
களிப்பாக மாறிவிடுகிறது. இதையே வினைத்‌ தட்ப 
விதியாக வள்ளுவர்‌ வரைந்தனர்‌. 

“£ துன்பம்‌ உறவரினும்‌ செய்க துணிவாற்றி 

இன்பம்‌ பயக்கும்‌ வினை.” (குறள்‌ : ௬௬௯) 

துன்பம்‌ மிகுதியாக வருமாயினும்‌ தளராமல்‌ 
முடிவில்‌ இன்பந்தரும்‌ தொழிலைச்‌ செய்யக்கடவர்‌. 

தன்‌ அன்பத்திற்குக்‌ காரணம்‌ பிறரும்‌, சூழ்‌ 
மிலையும்‌ என்று கருதுகிற மனிதன்‌ அதைவிட்டு 
அப்பாற்‌ செல்லமாட்டான்‌. அனால்‌, அத்‌ துன்பத்‌ 
தின்‌ காரணம்‌ தன்னிடமேகானுளது என்பதை 
யறிந்து சகொள்கிறபொழுது அவன்‌ அதைக்‌ 
கடந்து சென்று இன்பத்தை யெய்‌ துவான்‌. 

பிறர்‌ தன்பால்‌ கொண்டிருக்கிற தவறான 
கருத்து என்று ஏகேனுமொன்றை முடிவுகட்டு 
கிருன்‌. பின்பு அதனால்‌ கலக்கமுற்றுப்‌ புண்பட்டுத்‌ 
தன்னையே சொந்‌ துகொள்ளுகிறான்‌. அவன்‌ ௦ களிவு 
பெறோத மனிதனேயாவான்‌. அது பிறர்கொண்ட 
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கருத்தல்ல; தன்னைப்பற்றித்‌ தானே கொண்டிருந்த 
தவறான கருத்து. ஆனால, இதையுணராத பிறர்க 
ளிடத்துத்‌ தான்‌ கண்ட குறைகளைத்‌ தானும்‌ அவர்‌ 
களுக்குச்‌ செய்கிறான்‌. தான்‌ செய்வது சரியெனவுட்‌ 
அவன்‌ எண்ணுகிறான்‌, ஆனால்‌, அது தவழுமெனப்‌ 
டரிறர்க்கு நன்கு தெரியும்‌. பழி தூற்றலுக்குப்‌ பழி 
ஆற்றல்‌, வெறுப்புக்கு வெறுப்பு, சினத்திற்குச்‌ 
சினம்‌ காட்டப்பட வேண்டுமென அவன்‌ எண்ணு 
திறன்‌. திமையினுடைய பண்பு இதுதான்‌. தன்‌ 
னலத்கோடு தன்னலம்‌ மோதுகிற நிலைமை இது. 
ஒருவனிடமுள்ள தன்னலத்‌ இமையே பிறன்‌ 
ஒருவனிடமுள்ள தன்னலப்‌ பண்புகளைத்‌ தூண்டி 
விட முடியும்‌. ஆனால்‌, அத்திமை, மெய்ம்மை 
தெய்வீகப்‌ பண்புகள்‌ ஆயெவற்றை நெருங்க முடி 
யாது, ஒரு சிறிதுகூட அவற்றை இடர்ப்படுத்‌ 
தவே, அன்றி இடம்‌ பெயர்கீகவோ மூடியா_து. 
தன்னலத்தை அப்படியே மெய்யன்பாக 
மாற்றுவதும்‌ அதை நெறிப்படுத்‌ துவதுமே 
மாறுகை எனும்‌ நிலை. தன்னைப்‌ புண்படுத்தவும்‌, 
அடக்கியாளவும்‌ பிறரிடமுள்ள இப்பண்‌ புகளாக்கு 
வலிமையுண்டு என்ற தவறான கருத்கைக்‌ தெளி 
வுற்ற மனிதன்‌ ஓ.மித்துவிடுகிறான்‌. தான்‌ அமிவுறு 
வது தன்‌ தீவினைப்‌ பயனே என்னும்‌ ஆழ்ந்து உண்‌ 
மையை ணர்ந்து கொள்கிறொன்‌. அகவே 
கானிழைக்கும்‌ தவறுகளுக்கும்‌, தனக்கு வக்துறு 
கற இடையூஅகளுக்கும்‌ பிறரைத்‌ தூற்றும்‌ 
செய்கையைக்‌ கைவிட்டுவிடுகிறான்‌. கன்‌ நெஞ்சைத்‌ 
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தரய்மைப்படுத் தும்‌ பணியில்‌ ஈடுபடுகிறான்‌. இவ 
விதமாகத்‌ தன்னுள்ளப்பான்மையை மாற்றுகிற 
பொழுது இழிந்த தன்னலத்‌ தன்மைகளையும்‌ 
உயர்ந்த ஓழுக்கங்களாக மாற்றியமைக்கிறான்‌. 
*: தூஉய்மை என்பது அவாவின மை; மற்றது 
வாஅய்மை வேண்ட வரும்‌.” (குறள்‌: ௩௬௪௯) 
துய்மை என்பது அவாவில்லாமை ; அவாவில்‌ 
லாமையான து வாய்மையை விரும்பத்‌ தானே 
வரும்‌. பாசமெனும்‌ மண்கலந்த உலோகப்‌ பொருள்‌ 
தியாகமென்னும்‌ தியிலிடப்படுகிற து. அதன்‌ பய 
னாக உண்மைத்‌ தனித்‌ தங்கம்‌ எடுக்கப்படுகிறது. 
அவ்வகை மனிதன்‌ பின்னும்‌ புறப்பொருட்‌ 
கள்‌ வந்து தாக்கிய போதிலும்‌, அவைகளுக்கு 
அசைந்து கொடாமல்‌ உறுதியோடு இருக்றொன்‌. 
அவன்‌ தன்‌ மனத்தை அடக்கியாளும்‌ தலைவன்‌; 
அதற்கு அடிமையல்லன்‌ ; பற்றுக்களின்‌ உருவக 
மாகத்‌ தன்னைக்‌ கருதிவந்தவன்‌ தற்பொழுது 
தன்னை உண்மையின்‌ உருவகமாகக்‌ கொள்றைன்‌. 
அவன்‌ இயனவற்றை அழித்து வெற்றிகண்டு 
விட்டான்‌. 
“சாபுணாந்து சார்புகெட ஒழுகின்‌ மம்றழிததுச்‌ 
சாரதரா சார்தரு கோய்‌.” (குதள்‌ : கக) 
தான்‌ சார்வனவற்றை அறிந்து அச்சார்பு 
அற ஒருவன்‌ ஓழுகுவானாயின்‌ அவனைச்‌ சாரக்‌ 
கூடிய துன்பங்கள்‌ அவ்வறிவையும்‌, ஒழுக்கத்தை 
யும்‌ அழித்துப்‌ பின்‌ சாரமாட்டாவாம்‌ என்பதே 
குறள்‌ மொழியும்‌. அவன்‌ உண்மை, வழு என்ற 
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இரண்டையும்‌ நன்கறிவான்‌. மறுவகற்றி உண்டை 
யோடு தன்னைப்‌ பொருத்திவிடுகிறொன்‌. அவனுக்குப்‌ 
பிறர்‌ தீங்கிறைப்பினும்‌ அவன்‌ நலமே செய்வான்‌. 
“இன்னா செய்தாரை ஒறுத்தல்‌ அவர்நாண 

தல்நயம்‌ செய்து விடல்‌. (குறள்‌ : ௩௨௧௪) 

தமக்குத்‌ துன்பம்‌ செய்தவர்களை வருத்துத 
லாவது அவர்கள்‌ மவட்கும்படி இனிய இன்பம்‌ 
தரும்‌ செயல்களைப்‌ பதிலுக்குச்‌ செய்து அவ்விரண்‌ 
டையும்‌ மறக்கல்‌ என்னும்‌ வள்ளஞாவரின்‌ இன்னா 
செய்யாமை நெறியில்‌ நின்றொழுகுவான்‌. எவ்வள 
விற்‌ கெவ்வளவு கூழல்நிலையிலிருக்து இங்குகள்‌ 
பெருகுகன்றனவேோ அவ்வளவிற்கவ்வளவு தன்‌ 
னீடம்‌ அமைந்துள்ள நற்பண்பினை வெளிக்காட்டும்‌ 
வாய்ப்புக்‌ கடைக்கிறது. ஒரு அறிஞனுக்கும்‌, ஒரு 
மூடனுககுமுன்ள வேறுபாடு இதுவே. மதியற்ற 
வன்‌ பாசத்தைப்‌ பாசம்‌ கொண்டே எதிர்க்கிறான்‌ , 
வெறுப்பை வெறுப்புக்கொண்டே எதிர்க்கிறான்‌ ; 
தங்கிழைப்போர்க்குத்‌ தானும்‌ திங்கிழைக்கிறான்‌; 
ஆனால்‌, அறிஞனோ பாசத்தை அமைதியோடு தவிர்க்‌ 
கான்‌ ; வெறுப்பை அன்பால்‌ (வெல்கிறான்‌ ; இன்னா 
செய்தார்க்கு அவர்‌ நாண நன்னயம்‌ செய்றொன்‌. 

* நண்பாற்றார ஆக நயம்‌ இல செய்வார்க்கும்‌ 

பண்பாற்றுர்‌ ஆதல்‌ கடை.? (குறள்‌ : ௬௯௮) 

நட்புச்‌ செய்யாதவராகிப்‌ பகை செய்பவரிடத்‌ 
தும்‌ தாம்‌ பண்புடையவராய்‌ நடந்து கொள்ளாமை 
இழுக்காகும்‌ என வள்ளுவர்‌ வகுக்கும்‌ அறிஞர்‌ 
பண்பும்‌. அதுவே. 
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தூய்மை பெருகு தன்மையில்‌ உறையும்‌ 
காரணமாக மக்கள்‌ தங்கள்‌ பால்‌ துன்பத்தைத்‌ 
தாங்களே வருவிக்‌ அுக்கொள்ளுகன் றனர்‌. அவர்கள்‌ 
எத்‌ துணையளவு உள்ளத்தைத்‌ தாய்மைப்படுதீது 
கிறர்களேோ அத்துணையளவு நிறைவான அமை 
தியைப்‌ பெறலாம்‌. மக்கள்‌ இருளென்னும்‌ பற்றுக்‌ 
களை யடைதற்குச்‌ செலவிடு உளவலிமை, 
உயர்ந்து அறிவுநிலை யடைகற்குப்‌ போதுமான 
தாகும்‌. உள்ளம்‌ நேர்பாகையில்‌ தஇிருப்பப்பட 
வேண்டும்‌. நீர்‌ கொதித்து அவியாக மாறும்‌ 
பொழுது அத புதிய உருவத்தை யடைந்து உறுதி 
யான தும்‌, எங்கும்‌ பரவக்‌ தகுந்ததுமான ஒரு சக்தி 
யாகி விடுகிறது. இதே போன்று தன்னலப்‌ பண்பு 
நுண்ணறிவாற்றலாக, ஓழுக்கத்‌ இண்மையாக 
மா ம்றப்படும்பொழு து மனிதன்‌ பு அவாம்வெய்‌ துவ 
துடன்‌, செயற்கரிய செய்து முடித்தற்குரிய புது 
வலிமையையும்‌ பெறுஇருன்‌. 


பருப்பொருட்களுக்கு இருப்பதுபோன்று, உள்‌ 
ளச்‌ சக்திகளுக்கும்‌ அதனதன்‌ எதிர்க்‌ துருவங்கள்‌ 
உண்டு. எதிர்மறைத்‌ துருவம்‌ உள்ள இடமெல்‌ 
லாம்‌ மறைத்‌ அருவமும்‌ உண்டு. பேகைமையிருக்கு 
மிடததில்‌ அறிவும்‌ ஏற்பட இடமுண்டு ; பாசக்‌ 
தால்‌ கட்டுண்ட நிலையிருப்பின்‌ அமைதியும்‌ காத்‌ 
அகஃகொண்‌ டிருக்கிறது. அளவு கடந்த துன்பம்‌ 
இருக்குமெனின்‌, இன்பமும்‌ அருகிலேயே இருக்‌ 
கி.அ. இன்பத்தின்‌ எதிர்மறையே துன்பம்‌. 


தூய்மையின்‌ எதிர்மறையே பற்று. நன்மையை 
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மறுத்தலே தமை. ஆகவே, இங்கு இன்றியமை 
யாத காரியம்‌ ஒன்றே ஒன்றுதான்‌. அஃதாவது 
௭ இர்மறையிலிருக்‌ து மறைக்குத்‌ திரும்பி விடுவதே 
யாகும்‌. தூய்மையற்ற இச்சைகளிலிருந்து தூய்மை 
நிறைந்த உயர்வு நாட்டங்களுக்கு உள்ளத்தைக்‌ 
திருப்பியாக வேண்டும்‌. பற்றின்‌ விசைகளை ஒமுக்‌ 
கப்‌ பண்புகளாக மாற்றியமைக்க வேண்டும்‌. 
“ பரிந்தோம்பிக காக்க ஒழுக்கம்‌ ; தெரிந்தோம்பித 

தேரினும்‌ அஃதே துணை (கு.றள்‌ : ௧௩௨) 

வருந்திப்‌ போற்றி ஒழுக்கத்தைக்‌ காக்கக்‌ 
கடவன்‌; எல்லா அறங்களும்‌ தெரிந்து ஆராய்ந்‌.து 
மனதை அடக்கி அறியினும்‌ துணை அதுவே. 

அறிஞர்‌ தம்‌ கருத்துக்களைத்‌ தூய்மைப்படுத்‌ து 
கின்றனர்‌. இவினை யொழிக்து நல்வினை செய்வர்‌. 
தவறுகளைப்‌ பின்னொ துக்கி உண்மையை அடைய 
மூயலுவர்‌. எனவே, அவர்கள்‌ பற்றுக்‌ கவர்ச்சிகள்‌ 
அவர வெழுக்சியின்‌ இடையூறுகள்‌, துன்பமெனும்‌ 
இருளுலகு  இவற்றினின்றும்‌ மேன்மையுற்று, 
தெய்வீக மனப்பண்பும்‌, சிறந்த வாழ்வும்‌ பெறு 
கின்‌ றனர்‌. 

££ துணை நலம்‌ ஆக்கம்‌ தரூஉம்‌ ; வினை நலம்‌ 

வேண்டிய எல்லாம்‌ குரும்‌.” (குறள்‌ : ௬௫௧) 

ஒருவனுக்குத்‌ தணைவர்கள து நன்மை செல்‌ 
வத்தை மட்டும்‌ கொடுக்கும்‌ ; ஆனால்‌, தரய வினை 
யினது நன்மை அவன்‌ விரும்பும்‌ எல்லாவ ற்றை 
யும்‌ கொடுக்கும்‌. 


கும்கி து. 


௫. மீ உயர்வு - - - 


“6 இருமை வகைதெரிந்‌ இண்டறம்‌ பூண்டரா 

பெருமை பிறங்கிற்‌ அலகு.” (குறள்‌: ௨௨) 

அவா வெழுச்சியெனும்‌ இருள்‌ கிலையிவிருக்‌_து 
ஒளிபெற்ற மாறுகை எனும்‌ நிலையெய்திவிடும்‌ 
போது ஓருவன்‌ அறிஞனாக விடுகிறான்‌. அஃதாவது 
தன்‌ தூய்மையின்‌ இன்‌ றியமையாமையை உணரு 
கிறான்‌. தன்னைத்‌ தூய்மைப்படுத்‌ தும்‌ வகையினைப்‌ 
புர்க்துகொள்கின்றுன்‌. நெறியைத்‌ கெரிந்த பின்பு 
செயல்வகை தொடங்குகிறான்‌. தீயன குறைத்து 
நல்லன பெருக்கும்‌ பொழுது உள்ளத்தில்‌ ஒரு புத்‌ 
அணர்ச்சி-புத்தறிவு உண்டாகிறது. அவன்‌ ஒரு புது 
மனிதனாகிவீடுறொன்‌. இதை யடையும்பொழுது 
அவன்‌ அறிஞனிலிருந்து முனிவனாக மாறிவிடு 
கிறான்‌. மணித வாழ்வினின்றும்‌ அவன்‌ தெய்வீக 
வாழ்வெய்துகிறான்‌. இவ்வுலகில்‌ அஃது ஒரு மறு 
பிறப்பை ஓத்ததாகும்‌. அவனுக்கென ஒரு புதிய 
சூம்கிலை யமைந்து விடுகிறது. ஒரு புதுவலிமை 
பெற்றியங்குறொன்‌. அவன்‌ அகக்கண்‌ முன்‌ ஒரு 
புதுக்‌ கருத்துலகம்‌ உருவாகிறது. இதுதான்‌ இம்‌ 
மீ உயர்வு நிலை. இதையே உன்னதமான வாழ்வென 
நான்‌ கரு தஅகிமேன்‌. 

பாவத்தைப்‌ பற்றிய எண்ணம்‌ ஒரு சிறிது 
மில்லா து ஒழிய வேண்டும்‌. ஆசை, இயம்‌, துயரம்‌ 
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இன்னல்‌ ஆயெவைகளனை த தும்‌ முடிவுபெற வேண்‌ 
மும்‌. காமம்‌, பகை, சினம்‌, பொருமை அகியவற் 
மிற்குக்‌ கருத்திலே இடமில்லாமல்‌ செய்யவேண்‌ 
டும்‌. துன்பம்‌ போக்கும்‌ முறையாக வள்ளுவர்‌ 
இதனையே கூறினர்‌. ப 
“காமம்‌ வெகுளி மயக்கம்‌ இவைமூன்‌ ஐன்‌ 
தாமம்‌ கெடக்கெடும்‌ நோய்‌? (குறள்‌ : ௩௬௦0) 
விழைவு, வெகுளி, மயக்கம்‌ என்னும்‌ இம்‌ 
 மூன்றின து பெயரும்‌ கெட்ட உடனே துன்பங்கள்‌ 
போகும்‌ என்பதே குறள்‌ வகுத்த மெய்யுணர்வு 
விதியாகும்‌. தன்‌ நிலைக்குக்‌ காரணம்‌ பிறரெனக்‌ 
கூறி, பிறரைப்‌ பழிக்குந்‌ தன்மையின்‌ நினைவுகூட 
உள்ளத்தில்‌ இல்லாமலரக்கவேண்டும்‌. ஒருவன்‌ 
தன்‌ இடர்ப்பாகெளுக்கெல்லாம்‌ காரணம்‌ தன்‌ 
னகத்கேயேயுளத என்பதையுணர்ந்து, படிப்படி 
யாக உயர்வுபெற்று வழுவில்லா உள்ளம்‌ பெற 
வேண்டும்‌. இன்னோ ரன்ன எல்லா நிலைகளும்‌ 
யொருந்துகிறபொழுது ஒருவன்‌ மீ உயர்வு பெறு 
கிறான்‌. குறுகிய மனித வாழ்வைக்‌ கடந்து தெய்‌ 
வீக வாழ்வைக்‌ கரணுஇருன்‌. இமை, மீ உயர்வாக 
மா றிவிடுறெது. முழுக்க முழக்க அவன்‌ வாழ்வு 
நன்மையின்‌ உருவகமே. 
தெய்வீக மனப்பண்பு சாதாரண மனித 
மனப்பண்பினின்றும்‌ மாறுபட்ட தாகும்‌. அஃது ஒரு 
புதுவகையான மனப்பண்பு. இது மானிதப்பண்பி 
னின்று பிறப்பதே எனினும்‌ அதன்‌ தொடர்ச்சி 
யல்ல. வித்தினின்றும்‌ மூளைக்கற செடியில்கான்‌ 
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மலர்‌ பூக்கிறது. எனினும்‌ அது வித்தினின்றும்‌ 
வேறுபட்டதாக இருக்கிறது. அதே போன்று 
பாவமும்‌, துன்பமும்‌ நிறைந்த வாழ்வில்‌ பிறந்து, 
ஒரு குறிப்பிட்ட காலம்‌ அதுற்டைந்து உழன்று, 
டன்பே அவ்‌ வாழ்வினின்றும்‌ மீ உயர்வு பெற முடி 
யும்‌. இம்‌ மேம்பட்ட வாழ்வில்‌ முன்னைய வாழ்வின்‌ 
தன்மை ஒரு சிறிதுகூட இருக்கா து. 


பாசம்‌ தன்னலக கருவியாக இருப்பதுபோல, 
கெளிவு மேம்பட்டவாழ்வின்‌ கருவியாக இருக 
இறது. இம்‌ மீஉயர்வு நிலையை மனிதன்‌ அடைக்து 
விட்டால்‌, அவன்‌ இசைவின்மைக்கும்‌, இடையுறு 
கட்கும்‌ அப்பாற்பட்ட வனாகிவிடுறொன்‌. நிறை 
வான நன்மையை மனிதன்‌ அறிந்துணர வேண்டும்‌. 
அதனை வெறும்‌ எண்ணமாகவோ, கற்பனையா 
கவேோ கொள்ளாது தன்‌ உரிமைச்‌ சொத்தாகக்‌ 
கருதி வாழ்வில்‌ நுகாந்தறிய வேண்டும்‌. உடனே 
அவனுக்கு ஓர்‌ அமைதியான நோக்கு ஏற்படுகிறது. 
பல்வகை மாறுபாடுகளிலும்‌ அமைவுற்ற மகம்‌ 
வையே பெறுகிறான்‌. 


இம்‌ மீ உயர்வு பற்றால்‌ ஆளப்படுவகுல்ல ; 
விதிகளால்‌ அளப்படுவ து. இவ்‌ வாழ்வு நிலையற்ற 
எண்ணங்கள்‌ மீது எழுப்பப்படவில்லை ; நிலைபெறும்‌ 
விதிகளின்மீதாகும்‌. அதன்‌ கெளிவான சூழல்‌ 
நிலையில்‌ எல்லாக்‌ காரியங்களுடைய தோற்றக்‌ கார 
ணங்களையும்‌ உணரமுடியும்‌. எனவே, அங்குத்‌ துன்‌ 
பத்திற்கு, ஆசைக்கு, மன நோய்க்கு இடமேயில்லை. 
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மக்கள்‌ தன்னலம்‌ என்னும்‌ தன்மைக்குட்பட்டவர்‌ 
களாக இருக்கும்‌ பொழுது, தாங்கள்‌ மிகுந்த 
பொறுப்புக்களை எ௰்றுக்கொள்வகோடு பல்வேறு 
பட்ட காரியங்களைப்பற்றிய கவலையும்‌ கொள்‌ 
கிறார்கள்‌. அனால்‌, இதையெலாம்‌ விட்டு, தங்களின்‌ 
துன்பந்‌ தோய்ந்த தன்மையைப்பற்றிக்‌ கடுகளவு 
கூடக்‌ கவலைப்படுவதில்லை. நிலையற்ற இன்பங்களுக்‌ 
காகப்‌ பேராசை கொள்கிற அவர்கள்‌, தங்களின்‌ 
பாதுகாப்பிற்காகமீவா அன்றி நீடித்த வாழ்விற்‌ 
காகவோ சிறிதும்‌ கவலுவதில்லை. ஆனால்‌, அறிவும்‌, 
நன்மையும்‌ நிரம்பிய மீஉயர்வு நிலையில்‌ மேற்கூறிய 
அனைத்தும்‌ மென்மையுற்றுவிட்டன. குன்மை 
விருப்பங்கள்‌ இருந்த இடத்தில்‌ தற்பொழுது 
யொ துகோககங்கள்‌ நிரம்பிவிட்டன. கன்னல்‌ 
இன்பத்தை நாடுவதால்‌ ஏற்பட்ட பொறுப்புக்கள்‌, 
இன்னல்கள்‌, பேராசைகள்‌ ஆனைத்தும்‌ ஓரிரவில்‌ 
காணும்‌ கனவு போல அழிக்கப்பட்டுவிட்டன. 


பற்று குருடான தும்‌, பேதைமையான து 
மாகும்‌. ஆசைப்பொருளை அடைவதே அதன்‌ குறி 
மம்‌ கொள்கையும்‌. தன்னலம்‌ எந்த சட்ட வரம்‌ 
பையும்‌ காணுவதில்லை. விரும்பிய பொருளை 
யடைந்து அதை முகர்ந்து மகிழ வேண்டுமென்பது 
தான்‌ தன்னலத்தின்‌ குறிக்கோள்‌. அவ்‌ விருப்பப்‌ 
பொருட்கள்‌ உலகில்‌ பல தரத்தில்‌ உள்ளன. காம 
இச்சையிலிருந்து, எண்ணிறந்த பகட்டுகள்வரை 
எத்துணையோ உள்ளன. அதில்‌ இத்து, அதைக்‌ 
தனக்கென அமைந்த விண்ணுலகாகக்‌ கொண்டு 
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அவற்றை என்றுமழியா இன்பமாகக்‌ கருதுகிறான்‌. 
அனால்‌, அனைத்தும்‌ தன்மை விருப்பமேயோகும்‌. 
அதே காம இச்சைகான்‌ பலவித _ நுண்ணிய ஏமாற்‌ 
மத்தோற்றங்களி லுறைகிறது. அனை த்தும்‌ தன்னல 
மகழ்ச்சி விமைவுகளே. அவ்வகை மதிழ்ச்கெளை 
இமந்துவிடலாகாசகே எனும்‌ பயத்தடன்கூடியே 
அவற்றின்பாலுள்ள நாட்டமும்‌ இருக்கிறது. 
மீஉயர்வு நிலையில்‌ பற்றும்‌, பயமும்‌ முடிவுற்று 
விடுறெது. அடையவேண்டும்‌ என்ற அவாவும்‌, 
இழக்க வேண்டுமே என்ற பயமும்‌ அங்றெப்ப. 
தில்லை. ஏனெனின்‌ நன்மைதான்‌ இயற்கையின்‌ 
விதி. எனவே, நன்மையே என்றுமழியா இன்பம்‌ 
எனும்பொழுது இச்சைக்கு இடமேது 2 இவ்‌ வினா 
வையே வள்ளுவரும்‌ வினவினார்‌. 
“மற்றும்‌ தொடர்ப்பா டெவன்கொல்‌ ? பிறப்ப றுக்கல்‌ 
உற்றுரக குடம்பு மிகை.? (குறள்‌ : ௬௩௮௫௫) 
இய ஓழுக்கங்களின்‌ தோற்றுவாய்களை அகற்ற 
அவுற்றார்க்கு உடம்பு ஒன்றே மிலையாஞும்‌ ; அதற்கு 
மேலும்‌ பற்றுதற்கு உரிய கருவிகள்‌ எவையோ? 


தன்‌ முழுத்தன்மையையும்‌ இயற்கையின்‌ விதி 
களோ டியைந்ததாக பொருதி துபவன்‌, தன்‌ கருத்‌ 
துக்களைத்‌ தூய்மைப்‌ படுதீதுபவன்‌, வழுவற்ற 
செயல்களைச்‌ செய்பவன்‌, உண்மையான விடுதலை 
யடைந்தவன்‌ அவன்‌. அவனே இருளிலிருக்‌ தும்‌ 
நிலையாமையிலிருந்‌ தம்‌ மேம்பட்ட வாழ்வெய்த பவ 
னும்‌ ஆவன்‌. அவனே ஒளிபெற்று என்றென்றும்‌ 
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அழியா நிலை பெறுபவன்‌. ஏனெனின்‌, முதன்‌ 
முதலில்‌ இம்‌ மேம்பட்ட நிலை ஓர்‌ உயர்ந்த ஒழுக்க 
முறைமையாக இருக்கிறது. பிறகு புதுவகையான 
புலனுணர்வாகத்‌ தோற்றுகிறது. இறுதியில்‌ உல 
கெகங்குமுள்ள ஒழுக்கக்‌ காரணத்‌ தன்மையைத்‌ 
தெளிவுபட நன்கு புரிந்துகொள்ளும்‌ முயற்சியாக 
விடுகிறது. எனவே, இவ்‌ வொழுக்கம்‌, இந்‌ நோக்‌ 
கம்‌, இவ்‌ வறிவுதான்‌ புது மனப்பண்பையும்‌, 
தெய்வீக வாழ்வையும்‌ உருவாக்குகிறது. தன்னல 
ஆடசிக்குட்படாது அதினின்றும்‌ அப்பாற்பட்‌ 
முயாந்தவமீன மேம்பட்ட மனிதனாவான்‌. அவன்‌ 
தீமையை வென்று நன்மையைக்‌ கற்றுணர்ந்தும்‌: 
அதைக்‌ கடையப்பிடிச்‌ கொழுகியும்‌ வாழ்கிருன்‌. 
நெடுநாட்களாகக்‌ கண்ணிமந்து வாழ்ந்த ஒருவன்‌, 
திடீரெனத்‌ தன்‌ கண்ணொளியைத்‌ இரும்பப்பெற்‌ 
அப்‌ பொருட்களை அவை இருப்பனபோல அப்‌ 
படியே காணும்‌ தன்மை பெற்று விடுவதைப்‌ 
போலவே, மீஉயர்வு பெற்ற மனிதனின்‌ நிலையு 


[மாகும்‌ 2 


தமை ஓர்‌ ஆற்றலல்ல ; அஃது ஓர்‌ அனுபவ 
மாகும்‌. உலகத்தில்‌ தீமைக்கு ஒரு தனியாற்றல்‌ 
உண்டெனின்‌, அதை எம்‌ மனிதனும்‌ வெல்லுதல்‌ 
இயலாது. ஆனால்‌, தீமைக்கு உண்மையான ஆற்‌ 
மல்‌ இல்லா இருப்பினும்‌ ௮ஃது உண்மையான அனு 
பவ நிலையாகும்‌ ; பாடாகும்‌. அனுபவங்கள்‌ அனைத்‌ 
அம்‌ ஓரளவு உண்மைக்‌ தன்மை உடைத்தாயிருக்‌ 
கிறது எனும்‌ கருத்து பேதைமையாகும்‌ ; முன்‌ 
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னேற்றமின்மையின்‌ அறிகுறியே அது. சிறுகச்‌ சிறு 
கக்‌ கல்வியைப்‌ பெருக்கிக்‌ கொண்டவுடன்‌ குழ்ந்தை 
மரன்‌ பேதைமை மறைந்‌ துவிடுவதஅ இயற்கை. ஓளி 
பெருகப்‌ பெருக இருள்‌ பாறைந்து விடுவதும்‌ 
இயற்கை. அதுபோல, அறியவாளியின்‌ முன்‌ 
தீமை பேகதைமையாகிய பின்னிட்டு மாறைந்து 
விடுகின்றது. 


நன்மையின்‌ இன்பப்பாடுகள்‌ மன உணர்‌ 
வைப்‌ புகுந்து பற்றிக்கொள்ளும்பொழுது, தீமை 
மன்‌ துன்பப்‌ பாடுகள்‌ மாறைந்துவிடுகின்றன. இவ்‌ 
வின்பப்‌ பாடுகள்‌ யாவை எனப்‌ பார்க்கின்‌ அவை: 
அளவி..ற்‌ கரியதாகவும்‌, அழகு நிறைந்ததாகவும்‌: 
இருக்கின்றன. பாவத்திலிருந்து விடுதலை பெற்று 
விட்டோம்‌ என்னும்‌ மகிழ்வுகிறைந்த அறிவு; 
கழிந்கததெண்ணிக்‌ கலங்கும்‌ நிலையில்லாமை ; அவா 
எழுச்சியின்‌ வதையிலிருக்து மீட்சி; முன்பு 
மீனாத்துயர்‌ தந்த அதே குழ்நில்களில்‌ அற்‌ 
பொழுது சொல்லொணா மாகிழ்வடைகல்‌ ; மிகுந்த 
பொறுமையும்‌, இனிமையான தற்பண்பும்‌ கொண்‌ 
டி ரூத்தல்‌ : எல்லாச்‌ சூம்கிலைகளிலும்‌ அமைதி 
யான மனம்‌ பெற்றிருத்தல்‌ ; ஐயம்‌, அச்சம்‌, ஆசை 
ஆகயைவற்றிலிருந்து சிறை நீங்கல்‌ ; வெவறுப்பு, 
பொறாமை, பகை ஆகியவற்றிவிருக்து விடுதலை 
பெறுதல்‌; பலைவர்களாகவும்‌ கயவர்களாகவும்‌ ௧௬ 
தப்பட வேண்டியவர்களிடத்தும்கூட அன்பாகப்‌ 
பேசுவதற்கும்‌ பழகுவதற்கும்‌, எற்ற ஓர்‌ ஆற்றலைப்‌ 
பெறுதல்‌ ; தூற்றுபவர்களை வாழ்ததுகுற்குரிய- 
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தெய்வீக ஆற்றலைப்பெறுதல்‌ ; மனித மனத்தைப்‌ 
பற்றிய ஆழ்ந்து அறிவையும்‌, அவ்வுள்ளத்தின்‌ 
அகாரமாகிய நற்பண்டையும்‌ உணர்க்துகொள்ளல்‌ ; 
இயற்கை ஒழுங்கமைப்பு முறையின்‌ காரணத்தண்‌ 
மையையும்‌ மனிதரின்‌ மனத்‌ தோற்றத்தையும்‌ பற்‌ 
றிய அறிவுபெறுல்‌; மனித இனத்திற்கெனவுள்ள 
அறந்து நற்பண்பை முன்னமே யறிதல்‌; இதை 
யெல்லாம்விடச்‌ சிறப்பாகத்‌ தீமையின்‌ எல்லையை 
யும்‌, அதன்‌ இயலாமையையும்‌, என்றென்றும்‌ 
நின்று நிலவும்‌ நற்பண்பின்‌ முதன்மையும்‌ ஆற்றலை 
யும்‌ கண்டு கனிபேருவலை மெய்துதல்‌ ; இவையும்‌ 
இன்னோரன்ன கெளிந்த, வலுவுள்ள, நீடித்த 
-வாழ்வுமே மேம்பட்ட மனிதனின்‌ இன்பப்‌ பாடுகள்‌. 
மேலும்‌ இவற்றோடு, இப்‌ புதிய உளப்பண்பில்‌ 
எண்ணிறந்த ஆதரவுகஞும்‌, அளவிலா ஆற்றல்‌. 
களும்‌, உயர்வான திறமைகளும்‌, பெரும்‌ வல்லமை 
களாம்‌ அம்‌ மேம்பட்ட. மனிசன்‌ பெறுகிறான்‌. 
மீஉயர்வு என்பது மேம்பட்ட அறமேயாகும்‌. 
தீமையும்‌, நன்மையும்‌ ஓருங்குறூதல்‌ இயலாது. 
எனவே, நன்மையை உணர்ந்து அனைப்பற்றுத ற்கு 
முன்பாகத்‌ திமையைத்‌ தவிர்த்தொழித்து வெற்றி 
கண்டாகம்வண்டும்‌. 
-- இயவை இய பயத்தலால்‌ இயவை 
இயினும்‌ அஞ்சப்‌ படும்‌.” (குறள்‌ : ௨௦௨) 
இச்‌ செயல்கள்‌ இமை தருவதனால்‌, அத்‌ தீச்‌ 
செயல்கள்‌ நெருப்பினும்‌ அதிகமாகப்‌ பெரியோரால்‌ 
அஞ்சப்படும்‌. நற்பண்பைப்‌ பழக முழுக்க முழுக்க 
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அதன்வழி யொழுகும்‌ நிலை யடைந்துவிட்டால, 
க்னதிலுள்ள துயரங்கள்‌ அனைத்தும்‌ மறைந்து 
விடும்‌. ஏனெனின்‌, தீயபண்பைத்‌ தொடர்ந்து 
அறைகிற இன்னலும்‌, இடுச்கணும்‌ நற்பண்‌ 
பைத்‌ தொடர முடியாத. நற்பண்புடைய மனிதன்‌ 
எது நேரினும்‌ கலங்கவோ அன்றித்‌ அயருறவோ 
மாட்டான்‌. அந்‌ நிகழ்ச்சியின்‌ தோற்றக்‌ காரணத்‌ 
தையும்‌, அதன்‌ விளைவுகளையும்‌ அவன்‌ நன்கறி 
வான்‌. தகன்னிடத்து நற்பண்பை உண்டெண்ணுவ 
தற்காகவே அம்‌ நிகழ்ச்சி தோன்‌ றியிருக்கிற து 
என்பதையும்‌ நன்கறிவான்‌. எனவே, அவன்‌ மகிழ்‌ 
வடனும்‌, அமைதுியுடனுமிருக்கிறான்‌. நற்பண்‌ 
புடையவனின்‌ உடல்‌ ஓர்‌ எல்லைக்குட்பட்டிருப்‌ 
பினும்‌, அவனுடைய மனதிற்கு வரம்புகள்‌ இடை 
யாது. இருவேளை அவன்‌, உடல்‌ காயமுற்றுத்‌ 
துன்புறலாம்‌ ஆனால்‌, அவனுள்ளதீ து இன்பமாம்‌,. 
அமைதியும்‌ குடியிருக்கின்‌ றன. 


மெய்விளக்க ஆசிரியர்‌ ஒருவருக்கு ஏற்ற, 
முன்னோக்குள்ள ஒரு மாணவன்‌ இருந்தான்‌. பல 
ஆண்டுகள்‌ கற்ற பின்பு அம்‌ மாணவன்‌ ஒரு நாள்‌ 
ஆசிரியரிடம்‌ ஓரு வினா வினாவினான்‌. ௮ஃது ஆசிரி 
யர்‌ விடையிறுக்க முடியாத வினாவாக இருந்துது, 
பல நாட்கள்‌ ஆழ்ந்து சிந்தனை செய்த பிறகு ஆசிரி 
யர்‌ அம்மாணவணனிடம்‌, “நீ வினாவிய வினாவிற்கு 
நான்‌ விடை கூறுதல்‌ இயலா து. அதற்கு உன்னால்‌ 
விடையளிக்க முடியுமா?” என்று கேட்டார்‌. 
உடனே அம்மாணவன்‌ தான்‌ வினாவிய வினாவிற்குத்‌ 
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தானே விடை கூறினான்‌ . ஆசிரியர்‌ அவனை யணை தது. 
“ என்னால்‌ இயலாததை நீ செய்து முடித்தாய்‌. 
நான்‌ மட்டுமன்றி யாருமே உனக்குக்‌ கற்பித்தற்‌ 
குகந்தவரல்லர்‌. ஏனேனின்‌, நீ மெய்யறிவு நிரம்பி 
யவனாூி விட்டாய்‌. மற்றப்‌ பறவைகளைக்‌ காட்டி 
லும்‌ அதிக உயரத்தில்‌ பறக்கிற அரச கழுகைப்‌ 
போன்று பிறர்‌ பின்தொடர முடியாத உயர்வான 
நிலையெய்திவிட்டாய்‌. பிறர்க்குக்‌ கற்பித்தலே இனி 
உன்‌ பணி, இனி நீ மாணவனல்லன்‌ ; வல்‌ லுனனாகி 
விட்டாய்‌” என்றுரைத்தார்‌. (மெய்ய றிவு-— தத்‌ துவ 
உணர்வு. ) 


தற்பொழுது! மீஉயா்வு பெற்ற ஒருவன்‌ தன்‌ 
முன்னைய தன்னல வாழ்வை எண்ணிப்‌ பார்க்குங்‌ 
கால்‌ ௮இம்‌ பொதிந்துள்ள ஓர்‌ உண்மை விளங்கும்‌. 
அ௮வ்வாம்வின்‌ இடுக்கண்களெல்லாம்‌ சன்‌ பள்ளி 
யாசிரியர்‌ தனக்குக்‌ கற்றுக்‌ தந்தவைமயே என்பதை 
பும்‌, அவற்றின்‌ பொருட்களைச்‌ சரிவர உணர்ந்து 
தன்னைத்‌ தான்‌ உயர்த்திக்‌ கொண்டமையாலேயே: 
அவ்விடுக்கண்கள்‌ தன்னை விட்டு நீங்கின என்பதை 
யும்‌ அறிந்துகொள்கின்றான்‌. இனி அவனுக்குக்‌ 
கல்வி தேவையில்லை ஏனும்‌ நிலை வரவே, .ஆசிரி 
யர்கள்‌ அவன்‌ ஒரு வல்லுனனாகிவிடுவதைக்‌ காணு 
இன்றனர்‌. ஏனெனின்‌, சிறிது அறிவு பெற்றவர்‌ 
மிகுந்த அறிவு படைத்தோருக்குக்‌ கற்பித்தல்‌ 
இயலாது; பேதை அறிஞனுலக்குக்‌ கல்வியூட்டுதல்‌ 
இயலாது ; தீமை நன்மையைப்‌ பெருக்க முடியாது; 
மாணவன்‌ ஆசிரியருக்குக்‌ கல்விப்‌ பாடங்கள்‌ திட்‌. 
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௨௨ம்‌ செய்துகர முடியாது. திவினைக்கு முதன்மை 
தரப்படும்‌ இடத்திலேயே தீமையைக்‌ கற்பிக்க 
முடியும்‌. நற்பண்பெனும்‌ நாட்டில்‌ தீமைக்கு 
இடமோ, உரிமைம்யா. இடையா. 
மெய்யெனும்‌ பெருவமி செல்லும்‌ வழிப்போக்‌ 
கன்‌ இப்பண்பு கண்டு பணிவதில்லை. நற்பண்பிற்‌ 
குத்‌ தாள்‌ பணிதலைமீய அவன்‌ அறிவான்‌. “பாவத்‌ 
தைத்‌ தவிர்க்க முடியாது. இப்பண்பு இருந்தே 
தீரும்‌,” என்றுரைப்பவன்‌, தான்‌ தீப்பண்புடையவ 
னென்பகையும்‌, தீப்பண்பே அவனை ஆளும்‌ தலைவ 
ஸை இருக்கிற தென்பகதையும்‌ அவ்வார்த்கைகளால்‌ 
வெளிப்படுத்‌ துறொன்‌. இப்பண்பு தன்னைச்‌ துன்‌ 
பத்¥தோடு பிணைக்கும்‌ கருவி என்பதை அவன்‌ 
உணர்ந்துகொள்ளவீல்லை. நற்பண்பை நாடும்‌ ஒரு 
வன்‌, தீப்பண்பையும்‌ விரும்புதறவனாக இருக்க 
முடியாது. தீப்‌ பண்பு பெருகுவதை அவன்‌ அனு 
மதிக்கமாட்டான்‌. அவன்‌ ஏற்றி இறைஞ்சுவதெல்‌ 
லாம்‌ நற்பண்பே அன்றி இப்பண்பல்ல. அவன்‌ 
விரும்புவது ஒளியன்‌ றி இருளல்ல. ஒருவன்‌ மெய்ம்‌ 
மையைத்‌ தன்‌ தலைமையரகக்கொள்கிறபொழுது 
வழுவை அழமித்தொழிக்கிறான்‌ என்பதுகான்‌ 
மபொருள்‌. வழுவையொழித்‌ து அவன்‌ மேம்படும்‌ 
பொழுது மெய்ம்மையோடு ஒன்‌ றிவிடுறொன்‌. தன்‌ 
செயல்களில்‌ மெய்ம்மையின்‌ தன்மை எதிரொளி 
கும்படி வாழ்கிறான்‌. 
 உறுப்பொத்தல்‌ மக்கள்‌ ஓப்பன்றால்‌ : வெறுத்தக்க 
பண்பொத்தல்‌ ஒப்பதாம்‌ ஒப்பு.” (குறள்‌ : ௬௧௨) 
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உறுப்புக்களில்‌ ஒத்திருத்தல்‌ நன்‌ மக்களுடன்‌ 
ஓப்பாகாது ; பொருந்துவதாகும்‌ ஓப்பாவது நெருங்‌ 
கத்தஃக பண்புடைமையால்‌ ஒத்திருத்தல்‌. 

ப்டயர்வு ஒரு பிறழ்வான நிலையல்ல. ஓழுங்கு 
மூறைக்குடபட்ட வளர்ச்சியின்‌ ஒரு பகுதியே. 
இதுகாறும்‌ அந்நிலையெய்தியவர்‌ ஒரு சிலரேயெனி 
னும்‌, வருங்கால மக்கள்‌ அனைவரும்‌ அந்நிலை 
யெய்துவர்‌ என்பது முடிபு. இவ்விதமான மனித 
இன உயர்வு நம்பிக்கையை வள்ளூவரும்‌ வலிந்து 
கூறியுள்ளனர்‌. 

“£பண்புடையார்ப்‌ பட்டுண்‌ டுலகம்‌? அதுஇன்றேல்‌ 
மண்புக்கு மாய்வது மன்‌. (குறள்‌: ௬௯௯) 
பண்புடையவரிடத்தில்‌ படுகலால்‌ உலக 

இயல்‌ எஞ்ஞான்றும்‌ உள்ளதாகின்றது; அது 
இல்லையேல்‌ மண்ணில்‌ புகுந்து மாய்ந்து போய்‌ 
விடும்‌. எனவே, மீஉயர்வு நிலையெய்‌ தியவனுக்குப்‌ 
பாவமிலலை; துன்பமில்லை; இடுக்கண்‌ வந்துறுவ 
தில்லை. அவன்‌ நல்லெண்ண நற்செய்கைகள்‌ 
உடையவனாகிறான்‌. நற்பண்பே அவனுடைய 
அமைதியான ஓழுக்கமாகிவிடுகிறது. தன்னலத்தை 
வெறுத்துத்‌ தன்னை மெய்ம்மையிடம்‌ ஒப்படைத்து 
விடுகிறான்‌. இப்பண்பை அடக்கி நற்பண்பிற்கு 
முடிசூடுகிறான்‌. அவனுக்கு மக்களோ, அன்றி 
நூ.ற்களோ கலவி புகட்ட முடியாது. ஏனெனின்‌. 
சிறந்த ஈற்பண்பால்‌, மெய்யருளரல்‌ அவன்‌ கற்பிக்‌. 
கப்பட்டுவிட்டான்‌. 


சா. மபரிள்பம்‌ - - ன 





*அறதிதான்‌ வருவதே இன்பம்‌ மற்றெல்லாம்‌ 
புறத்த; புகழும்‌ இல.” (குறள்‌ : ௩௯) 
தெய்வீக நற்பண்பைக்‌ கடைப்பிடி த்தொழு: 

கின்‌ வாழ்வு இன்ப வளமாக இருக்கும்‌. நற்‌: 
பண்புடைய மனிதனின்‌ சாதாரண நிலை இன்ப 
நிலையேயாகும்‌. புறப்பொருள்களின்‌ தாக்குதல்கள்‌, 
தொல்லைகள்‌, இக்கட்டுகள்‌ பிறர்க்குக்‌ துன்பம்‌ 
விளைப்பனவெனினும்‌, நற்பண்புடைய மனிதன்‌ 
மகழ்வையே அவை பெருக்குகிறது. எவ்வா 
மெனின்‌, அவை தன்னிடமுள்ள நற்பண்பெனும்‌ 
ஆழமான காற்றைப்‌ பெரிதாக்கும்‌ வாய்ப்பை. 
அளிக்கின்‌ றன. 


மேம்பாடுற்ற அறமென்பது, மேம்பாடு ற்ற 
இன்பத்தைச்‌ சுவைப்பதேயாகும்‌. பேரின்ப அறம்‌ 
படை த்தோர்க்கே, பேரின்ப அருள்‌ கிடைக்கும்‌. 
தயை, உளத்தூய்மை, அமைதி விருப்பு என்பன 
யாவும்‌ பேரின்ப அறத்தின்‌ பாற்படும்‌. உயர்ந்து: 
அறமாவது இன்பத்தின்‌ வழிகாட்டியல்ல ; இன்‌ 
பமேயாகும்‌. மேம்பட்ட அறமுடையோர்‌ மகிழ்‌ 
்‌ வற்றிருக்க முடியாது. மஇூழ்வற்ற நிலை கன்னலத்‌. 
தன்மைகளில்‌ இருக்குமேயன்றித்‌ கன்‌ தியாகப்‌ 
பண்புகளில்‌ இருக்காது. ஒரு மனிதன்‌ அறும்‌. 
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நிறைந்தவனாக இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌, அவன்‌ மகிழ்‌ 
வற்றவனாகைவும்‌ இருக்கலாம்‌. அவன்‌ மெய்யறம்‌ 
கொண்டவனல்லன்‌ என்பதையே அஃது உணர்த்து 
கிறது. ஏனெனின்‌, மெய்யறம்‌ உள்ளவர்களை 
மகிழ்வற்ற நிலை அணுக முடியாது. அறம்‌ தன்‌ 
னலத்கோடு கலந்திருந்தால்‌ அங்குத்‌ துன்பமும்‌ சாரு 
இறது. அனால்‌, மெய்யறத்தில்‌ தன்னலக களங்கம்‌ 
புனிதப்படுகிறது, எனவே, அங்கு இம்மியளவுகூட 
இன்னலிருப்பதில்லை. ஓர்‌ உதாரணதீதால்‌ இதை 
நன்கு உணரலாம்‌. ஒருவனிடம்‌ பிறரைத்‌ தாக்கவும்‌ 
தன்னைப்‌ பாதுகாக்கவும்‌ சிங்கத்தையொத்த வலு 
விருக்கலாம்‌, இவ்வலிமையை அறத்தின்‌ பயனாகக்‌ 
கருதினும்‌ அவன்‌ நிறைந்த மகழ்வடைந்துவிட 
மாட்டான்‌. அனால்‌, எதிர்மாறாக, தாக்குதல்களைச்‌ 
சகிக்துப்‌ பொறுமையுடனிரும்‌ து, தாக்குதலின்‌ 
போதும்‌ அமைதியோடும்‌ அன்போடும்‌ நடந்து 
கொள்கின்ற மெய்யறிவு படைக்க ஒருவனுடைய 
வலிமையான து அவனுக்கு நிறைந்த இன்பத்தைக்‌ 
குருகிறது. மேலும்‌, தாக்குவோனுக்கும்‌ இதே 
இன்பத்தைக்‌ கொடுக்றெது. எவ்வாறெனின்‌, 
இவனுடைய நற்பண்பைக்‌ காணுகற அவன்‌ தன்‌ 
னுடைய கொடுமைகளையும்‌, தஇப்பண்புகளையும்‌ 
வஷஜிட்டொழ்ிக்கத்‌ தூண்டப்படுகிறான்‌. 


அறும்‌ நிறைந்திருத்தல்‌ மெய்ம்மை அடையும்‌ 
ஒரு பெரிய படியேறுதலை ஓத்தது. தனக்கென 
ஒரு விண்ணுலகைப்‌ பெறவோ, அன்றித்‌ தான்‌ 
இறவா வரம்‌ யெறவேண்டு மென்பதற்காகவோ 
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கன்மையைச்‌ செய்தல்‌ மனித அற்மென அழைக்கப்‌ 
படும்‌. இவ்‌ வறம்‌ தன்னலம்‌ தவிர்ந்ததும்‌ துன்பம்‌ 
-கீங்யெதுமல்ல. ஆனால்‌, மேம்பட்ட அறங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ நற்பண்பின்பாற்படும்‌. 
மனத்துக்கண்‌ மாசிலன்‌ ஆதல்‌? அனணைததறன்‌ ; 
ஆகுல நீர பிற.” (குறள்‌! ௩௪) 


அறம்‌ புரிவோன்‌ தன்‌ நெஞ்சில்‌ குற்றமில்லாத 
வனாகக கடவன்‌ ; அவ்வளவே அறும்‌ எனபது; 
மற்றவை அனைத்தும்‌ பிறர்‌ அறிவதற்காகச்‌ செய்‌ 
யும்‌ வீண்‌ செயல்களே. ஆங்குத்‌ தன்னலஃ குறிக்கோ 
னொன்றும்‌ இல்லை. மணித அறம்‌ நிறைவற்ற து; தன்‌ 
னல, இழி குன்மைகளோடு கலந்துள்ளது. அவை 
மாற்றப்பட்டாக வேண்டும்‌. மெய்யறம்‌ களங்க 
மற்றது, அய்மையான து. இது நிறைவுற்று. 


இன்பம்‌ கொழிக்கும்‌ மேம்டாடுற்ற அறங்கள்‌ 
பரவை எனப டார்க்கின்‌, அவை பின்‌ வருமாறு : 


நடுவுநிலைமை: மணித உள்ளத்தையும்‌, மனிதச்‌ 
செயல்களையும்‌ நன்கு உற்றுப்‌ பார்க்கும்பொழுது, 
ஒருவனுக்கு எதிராக மற்றொருவனுடனோ, அன்‌ றி 
ஒரு கட்சிக்கு எதிராக மற்றோரு கட்சியுடனோே 
சார்தலென்பது முடியாத காரியமாக இருக்கிறது. 
எனவே, நிறைவான நீதியோடிருத்க ற்குரிய ஆற்றல்‌ 
வேண்டும்‌. அதுவே நடுவுகிலைமையாம்‌. 


“சமன்‌ செய்து சீர்தூக்கும்‌ கோல்போல்‌ அமைத்தொருபசல்‌ 
கோடாமை சான்றோர்‌க கணி.” (குறள்‌ : ௧௧௮) 


96 அமைதி 


கிறுப்பகுற்கு முன்பு தன்னை ச்‌ சமமாகச்‌ செய்து 
கொண்டு பின்‌ தன்னிடத்தே வைத்த பொருளை 
அளவு செய்யும்‌ துலாம்போல, ஒரு பக்கமாகப்‌ 
பொருந்திச்‌ சரயாமையே அறிவு நிறைந்தோர்க்கு. 
அமக. 

அளவிறந்த கருணை: எல்லா மாக்களிடத தும்‌, 
எல்லா உயிர்ப்‌ பிராணிகளிடத் தும்‌, பகைவர்க. 
ணீடதக தம்‌, நண்பர்களிடத்தும்‌ கருணையோ 
டி ருத்தமலே அளவிறந்த கருணையாம்‌. 

 பரு.த்துண்டு பல்‌உயிர்‌ ஓம்புதல்‌ நூலோர்‌ 

தொகுத்தவற்றுள்‌ எல்லாம்‌ தலை.” (குறள்‌ : ௩௨௨): 

உணவைப்‌ பங்கிட்டுக்‌ கொடுத்துப்‌ பிறகு 
தானும்‌ உண்டு பல உயிர்களைக்‌ காத்தல்‌, நூல றி. 
கோர்‌ திரட்டிய அறங்களிலெல்லாம்‌ கலையாகிய 
அறமாகும்‌. 

நிறை பொறுமை: எப்பொழுதும்‌, எச்‌ சூம்‌ 
நிலைகளிலும்‌, மிகக்‌ கடினமான நேரங்களில்கூட 
பொறுமையோடிருத்தல்‌ நிறைபொறுமை எனப்‌ 
படும்‌. 
நிறை உடைமை நீங்காமை வேண்டின்‌ பசறழைஉடைமை 

போற்றி ஒழுகப்‌ படும்‌.” (குறள்‌ : ௧௫௨௫) 

ஒருவன்‌ நிறையுடைமை தன்னைவிட்டு நீங்கா 
மையை விரும்பின்‌, அவன்‌ பொறுமையை உடைய 
வனாயிருத்தலைக்‌ சாத்து ஓழுகவேண்டும்‌. 

ஆழ்ந்த அடக்கம்‌: இது முழுத்‌ தன்னலத்‌ 
தவிர்ப்பு ஆகும்‌. தன்‌ செயல்களையும்‌ பிறிதொருவ- 
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னுடையதாகக்‌ கொண்டு தனக்குத்தானே சரியான 
நீதி வமழங்குதலாகும்‌. 
““ செறிவறிந்து சீர்மை பயக்கும்‌ அறிவறிந்த 
ஆற்றின்‌ அடங்கப்‌ பெறின்‌.” (குறள்‌ : ௧௨௨) 
அடங்குதலே அறிவு என்பதை அறிந்து நல்‌ 
வழியினால்‌ ஒருவன்‌ அடங்கப்பெற்றால்‌, அவன து 
அடக்கம்‌ பெரியோரால்‌ அறியப்பெற்று மேம்பா 
டனளிக்கும்‌. 
மாசற்ற தூய்மை : இது மன திலும்‌, செயலிலும்‌ 
மாசற்ற தூய்மையோடிருத்தல்‌; எல்லாத்‌ திக்கருத்‌ 
துக்களினின்றும்‌ தூய்மையற்ற கற்பனைகளி விரும்‌ 
அம்‌ விலகுகுலேயாலும்‌. 
“உளள ததால்‌ பொய்யாது ஒழுகின்‌ உலகத்தார்‌ 
உளளதுதுள்‌ எல்லாம்‌ உனண்‌.? (குறள்‌: ௨௯௪) 
குன்‌ நெஞ்சினால்‌ ஒருவன்‌ பொய்யாது நடக்‌ 
கின்‌ அவன்‌ எல்லா உயர்ந்தோரது உள்ளத்திலும்‌. 
உளனாவான்‌. 
அறாத அமைவு: இது புறச்‌ சண்டைகளின்‌ இடை 
யிலும்‌ அல்லது பல மாறுபட்ட குழப்பங்களால்‌ 
சூழ்ப்பட்டபேோதிலும்‌ மன அமைவுற்றிருத்தலாம்‌.. 
அடுக வரினும்‌ அழிவிலான்‌ உற்ற 
இகெகெண்‌ இடுக்கண்‌ படும்‌.”” (குறள்‌: ௬௨௫) 
ஒன்‌ றின்மேல்‌ ஓன்று எஸ்தர்‌ உள்ளக 


கொள்கையை விடாதவனை உற்‌ வவ அ 
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நிலைக்கும்‌ நற்பண்பு: நற்பண்புடையரா யிருத்‌ 
கல்‌; தீப்‌ பண்பிற்கு இடமளிக்கா தொழித்தல்‌ ; 
இன்னா செய்தார்க்கும்‌ நன்னயம்‌ செய்கல்‌. 
“£ இன்னா செய்தாரக்கும்‌ இனியவே செய்யாக்கால்‌ 
என்ன பயத்தகோ சால்பு. (குறள்‌ : ௬௮௪) 
தனக்குத்‌ துன்பம்‌ தருபவைகளைச்‌ செய்தவா்‌ 
களுக்கும்‌ இனிமையானைவகையே சால்புடைய 
வன்‌ செய்யானாயின்‌ அவனது சால்பு வேறு என்ன 
பயனை யுடையதோ £ 
இரக்கம்‌ : துன்பம்‌ நேர்கையில்‌ எல்லா உயிர்க 
னிடத் தும்‌, மக்களிட தீதும்‌ அழ்ந்த இரக்கமுடைய 
வரா யிருத்தல்‌; எளியோரையும்‌, உதவியற்றோரை 
யும்‌ காப்பாற்றுதல்‌; ஒருவனின்‌ பகைவர்களைக்கூட 
ஊறு படுத்துலினின்றும்‌, பழிதூற்றலினின்றும்‌ 
பாதுகாத்தல்‌ முதலியன இரக்கத்தின் பாற்படும்‌. 
“அந்தணர்‌ என்போர்‌ அறவோர்‌ மற்றெவ்‌ வுயிர்க்கும்‌ 
செந்தண்மை பூண்டொழுக ரைன்‌ ? (குறள்‌ : ௩௦) 
எல்லா  உயிரீகளின்மீதும்‌ செம்மையான 
அருளை கோன்பாககீமகரண்டு நடத்தலினால்‌, அக்‌ 
துணர்‌ என்போர்‌ ௮றஞ்‌ செய்வோராவர்‌ 


மிகுந்த அன்பு: வாழ்வன எல்லாவ ்றேடும்‌ 
அன்டாயிருத்தல்‌ ; மகிமழ்பவரோடும்‌, வெற்றி 
கண்டவரோடும்‌ களிப்படைகல்‌ ; துயரயூறுபவ 
சோடும்‌, தோல்வியுற்றவரோடும்‌ ஒத்துணர்தல்‌ 
முதலியன மிக்க அன்பாம்‌. 
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“ அன்‌ பிலார்‌ எல்லாம்‌ தமக்குரியா ; அன்புடையார்‌ 
என்பும்‌ உரியா பிறாககுஃ (ஞூஐள்‌ : ௭௨) 
அன்பில்லாதார்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ 
தமக்கு உரிமையாக உடையவர்‌ ; அன்புடையவர்‌ 
அவைகளேயன்றிக்‌ தமது உடலினையும்‌ பிறர்க்கு 
உரிமையாக உடையவர்‌. 


நிறை அமைதி: எல்லாக்‌ காரியங்களிலும்‌ 
அமைதியோடி ருத்தல்‌; உலகமெல்லாம்‌ அஃதாவது, 
உலகக்‌ காரியங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ அமைதி 
யோடு இருத்தல்‌. தெய்வீக ஒழுங்கமைப்பு முறை 
யோடு ஒன்றும்கிலை இவ்வமைதஇ தான்‌, நிறை 
அமைதியாம்‌. 

“£ எல்லார்க்கும்‌ நன்றாம்‌ பணிதல்‌ ; அவருள்ளும்‌ 

செல்வாக்கே செல்வம்‌ தகைத்து.” (குறள்‌ : ௪௨ இ) 

அடங்குதல்‌ எல்லார்க்கும்‌ நன்றாகும்‌ ; அவர்‌ 
களில்‌ செல்வர்க்கே அவ்‌ அடக்கம்‌ பிறிதொரு. 
செல்வமாய்க்‌ தோன்றும்‌ சிறப்புடையது. 


இவையே இய நடத்தையுடையவன்‌, தன்‌ 
னடத்தையுடையவன்‌ ஆய இருவரையும்‌ மேம்‌ 
படுத்துகிற அறங்கள்‌. மேலும்‌ ௮றம்‌ பயக்கும்‌ 
பிற ஈன்மைகளும்‌ இவற்றின்‌ பாற்படும்‌. இவ்வறங்‌: 
கள்‌ எண்ணிறந்த முயற்சியின்‌ பயனாய்‌ அடைய 
வேண்டிய கனிகள்‌ ; தீயவற்றை வென்று வெற்றி 
காணுபவனின்‌ சிறந்த வெகுமதிகள்‌ ; தன்னைத்‌ 
தானே வெற்றி கண்டவனுக்கெனச்‌ செய்யப்பெற்ற 
பத்து மணியிழைத்த மகுடம்‌. இத்தகைய மமம்‌: 
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பட்ட அறங்களாலேயே ஓர்‌ அறிஞ னுடைய மனம்‌ 
அணிசெய்யப்படுகிறது. இவற்றால்‌, பாவம்‌, பழி, 
தீங்கு தீமையிலிருந்து என்றென்றும்‌ இவன்‌ காப்‌ 
பாறுறப்படுகறான்‌.  இவ்வறங்களில்‌ நிலைபெறு 
கருன்‌. அறங்களின்‌ வழியொழுகித்‌ தன்னல மனப்‌ 
பாங்குடையோர்‌ புரிந்துகொள்ள முடியாத தூய, 
தெளிக்க, அழ்ந்த, உயர்ந்த களிப்பில்‌, அருளில்‌, 
இன்பத்தில்‌ வாழ்கின்றான்‌. 

அறிஞன்‌ பற்றைத்‌ துறந்து அமைதிக்கு வந்து 
விட்டான்‌. கொந்தளிக்கும்‌ கடலினருகில்‌ இருப்பி 
னும்‌ பெரிய மலைகள்‌ அலைகளால்‌ அசைகந்துவிழுிவ 
தில்லை. அதுபோல உயர்ந்த அறங்களைக்‌ கைக்‌ 
கொண்டு அதன்படியொழுகும்‌ நிலையெய்திவிட்ட 
அறிஞனின்‌ உளம்‌, வாழ்க்கைக்‌ கரையில்‌ மோது 
கிற அவாவெனும்‌ அலைகளால்‌ அசைப்ட்டுவிடா து. 
நற்பண்பு, அறிவு உடையான்‌ எப்பொழுதும்‌ 
மகிழ்வோடும்‌, அமைதியோடும்‌ இருக்கின்றான்‌. 
அவன்‌ பேரின்பத்திலேயே வாழ்கின்றான்‌. 

* அடக்கம்‌ அமரருள்‌ உய்க்கும்‌ அடங்காமை 
ஆரிருள்‌ உய்தது விடும்‌.” (குறள்‌ : ௧௨௫) 
அடக்கம்‌ அழியாப்‌ புகழிடமாகிய ஓளி உலகிற்‌ 

செலுத்தும்‌; அடங்காமை நிறைந்த அமிவின்மை 
யாயை இருள்‌ உலகில்‌ செலுத்திவீடும்‌. 


எ. அமைதி - ம்‌ த 





நிலையில்‌ திரியாது அடங்கியான்‌ தோற்றம்‌ 
மலையினும்‌ மாணப்‌ பெரிது.” (குறள்‌ : ௧௨௪) 


பற்றுள்ள இடத்தில்‌ அமைது இருப்பதில்லை. 
அமைதியுள்ள இடத்தில்‌ பற்றிருப்பதில்லை. இதை 
யுணர வேண்டுமெனின்‌ தரய செயல்கள்‌ எனும்‌ 
தெய்வ மொழி வல்லுனனாக இருக்க வேண்டும்‌. 
பாசமும்‌, அமைதியும்‌ ஒருங்குறைவதில்லை என்ப 
தைத்‌ தெரிந்துகொள்வடதன்பது வளம்‌ குன்றி 
யதைமயாமிக்து வளம்‌ கொழிப்பகைக்‌ கைக்‌ 
சகொள்ளுகுற்குதி தயாராய்‌ இருப்பது என்று தான்‌ 
பொருள்படும்‌. ' 

மக்கள்‌ அமைதி வேண்டி வணங்குகிறார்கள்‌ ; 
ஆனால்‌, பற்றோடு பிணைந்துமிருக்கிறுர்கள்‌. சண்டை 
களைப்‌ பெருக்குகிறார்கள்‌ ; அகே நேரத்தில்‌ விண்‌ 
ணுலக ஓய்வையும்‌ விரும்புறொர்கள்‌. இது தான்‌ 
அறியாமை; அஆன்மாவைப்பற்றிய ஆழ்ந்த 
பேதைமை ; இவர்கள்‌ தெய்வீக மொழியின்‌ முத 
லெழுதீ தக்கூடத்‌ தெரியாதவர்கள்‌. 


வெறுப்பும்‌, அன்பும்‌, சண்டையும்‌ அமைதி 
யும்‌ ஒருங்கே ஒருள்ளத்தில்‌ உறழைதலியலா து. 
இவ்விரண்டில்‌ எஏதேனுமொன்றை விருந்தாளி 
யாக ஏற்று வரவேற்கும்பொழுது, மற்றொன்றை 
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வேண்டாத ஒரு புது ஆளாக வெளியே அனுப்பி 
யாக வேண்டும்‌. மற்றொருவனை மதியாதொ துக்கு 
கிற ஒருவன்‌, அவ்வண்ணம்‌ தானும்‌ பிறரால்‌ 
மதியாதொதுக்கப்படுகரன்‌. தன்னோடொத்த ஒரு 
வனை எதிர்க்கிற ஒருவன்‌ தானும்‌ பிறரால்‌ எதிர்க்‌ 
கப்படுகிறான்‌. எனலவ, மக்கள்‌ சிதறுண்டுவிட்டனர்‌ 
என்பதைக்‌ கண்டு அவன்‌ வியப்படையவோ அன்று 
தககட்பட்வேோ கூடாது. அவன்‌ சண்டையை: 
வளர்த்‌ துக்கொண்டிருக்கிறன்‌ என்பதை உணர 
வேண்டும்‌ அவன்‌ தன்‌ அமைதியின்மையைப்‌ 
புரிகதுகொள்ள வேண்டும்‌. 

பிறரை வெற்றி காணுபவன்‌ வீரன்‌ தான்‌ ; 
ஆனால்‌, தன்னேத்‌ தான்‌ வென்று வெற்றி காணு 
பவனே மிகுந்து மேன்மையுடையவன்‌. மற்றொரு 
வனை வென்று வெற்றி காணுகிற ஒருவன்‌ மறு 
கடவை கானை தகோற்கடிக்கப்படலாம்‌. அனால்‌, 
தன்னைத்தானே வென்று வெற்றி காணுகிற 
ஒருவன்‌ மறுபடியும்‌ தோலவிக்குடபடமாட்டான்‌. 

தன்னடக்கத்தின்‌ மூலமே நிறைவான அமைதி 
யைப்‌ பெற முடியும்‌. புறப்‌ பொருள்களோடு 
கொண்டுள்ள கொடுஞ்‌ சண்டைகளைத்‌ தவிர்த்துத்‌ 
தன்னுள்ளத்‌ திப்பண்புகளுக்கெதிராகப்‌ போரிட. 
வேண்டும்‌. உலகப்‌ பகைவன்‌ உள்ளத்து இருக்கி 
ருனே தவிர புறத்திலில்லை என்பதை உணருகிற 
ஒருவன்‌ அறிவுப்‌ பாதையை அடைக்துவிடுகிறான்‌. 
தன்பாலுள்ள அடக்கவொணா கருத்‌ துக்க 3ள குழப்‌ 
பத்தின்‌... சண்டையின்‌ வழிவகைகள்‌ என்பதையும்‌, 
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தன்‌ நெறியிலா இச்சைகளே தன்னமைதியையும்‌, 
உலக அமைதியையும்‌ கெடுக்கும்‌ கருவிகள்‌ என்‌ 
பதையும்‌ உணர்ந்து கொள்ளுகிறான்‌. 

காமம்‌, வெகுளி, வெறுப்பு, செருக்கு, கன்‌ 
னலம்‌, பேராசை ஆயெவற்றை ஒருவன்‌ அடக்கி 
ஆண்டானெனின்‌ உலகத்தையே அவன்‌ வென்று 
விட்டதாகக்‌ கருதலாம்‌. அவன்‌ அமைதியின்‌ எதிரி 
களை அழித்தவன்‌. 

££ காமம்‌ வெருளி மயக்கம்‌ இவைஞமூன றன்‌ 

தாமம்‌ கெடக்கெடும்‌ நோய்‌.” (குறள்‌ : ௩.௬௦) 

விழைவு, வெகுளி, மயக்கம்‌ என்னும்‌ இவை 
மூன்‌ றின து பெயரும்‌ கெட்ட உடனே அுன்பங்கள்‌ 
போகும்‌. அமைதி அவனுடனுழறைறெ து. 

அமைதி சண்டையிடுவதில்லை ; அமைதி கட்சி 
யமைப்பதில்லை : அமைதிக்கு உரத்த குரலில்லை ; 
எதிர்க்க முடியாத பேச்சின்மையே அமைதியின்‌ 
வெற்றி. 

ஏதேனுமொரு ஆற்றலைப்‌ பெற்றிருப்பதால்‌ 
மட்டும்‌ ஒருவனைத்‌ தன்னுள்ளத்தை ௮டஃகியாளு 
பவன்‌ என்று கொள்ள முடியாது. அவன்‌ முன்‌ 
பிருந்ததினும்‌ மாறுபட்டு ஒரு பகைவனாக மாறி 
விடலாம்‌. அனால்‌, அமைதியெனும்‌ அருளால்‌ 
வெற்றி காணுபவன்‌, அதன்‌ காரணமாக உள்ளத்‌ 
தில்‌, ஒரு மாறுபாடு உண்டுபண்‌ ணுகிறான்‌. முன்பு 
பகைவனாக இருந்தவன்‌, . தற்பொழுது கண்பனாக 
விடுகிறான்‌. பாசங்களுக்கும்‌,  அச்சங்களுூக்கும்‌ 
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வல்லந்தமும்‌, சண்டையும்‌ துணைக்‌ கருவிகள்‌. 
ஆனால்‌ அன்பும்‌, அமைதியும்‌ மனத்துக்கண்‌ மாச 
அடைக்கும்‌ கருவிகள்‌. 


தாய உளமுள்ளோரும்‌, ௮ றிஞரும்‌ அமைதி 
யைப்‌ பெறுகின்றனர்‌. அது அவர்தம்‌ செயல்களி 
லும்‌ வெளிப்படத்‌ தோன்றுகிறது. அவர்களின்‌ 
வாழ்க்கை முறைகளிலேயே இப்பண்பைக்‌ காண 
லாம்‌. அமைதி பூசலைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக பலம்‌ 
வாய்ந்தது. வல்லந்கத்தால்‌ செய்ய முடியாத செயல்‌ 
களை இவ்வமைதியில்‌ செவ்வையாகச்‌ செய்து 
வெற்றி காணலாம்‌. அமைதியின்‌ சிறகுகள்‌ நீதி 
மைக்‌ காக்கின்றன. இதனுடைய பாதுகாப்பின்‌ 
வற்‌ திங்கற்றவர்களுக்குத்‌. இங்கழைக்கப்படமாட்‌ 
டாது. தன்னலப்‌ போராட்ட வெம்மையிலிரும்‌ அ 
கவலையற்ற பாதுகாப்பளிக்கிறது. இது தோற்ற 
வர்களின்‌ புகலிடம்‌; துறந்தவரின்‌ பாசறை; தூய 
வரின்‌ கோயில்‌. 


அமைதியின்‌ பாலொழுப, அதை நம்‌ உரி 
மைச்‌ சொத்தாக ஆக்கிவீடும்‌ பொழுது, பாவம்‌, 
கழிந்ததெண்ணிக்‌ கலங்குதல்‌, ஏமாற்றம்‌, இணை 
விழைச்சு, அவா, இச்சை, இன்னல்‌ ஆகிய எல்லா 
மனக குழப்பமும்‌ கொந்தளிப்பும்‌ பின்முனாதுக்கப்‌ 
பட்டுவிடுகிறது. அவை தன்னலம்‌ என்னும்‌ 
இருள்கிலைக்கு உரித்தான பொருட்கள்‌. அவை 
அங்குத்தான்‌ வ திய முடியும்‌. அதினின்றும்‌ அப்பாற்‌ 
செல்ல அவைகளுக்கியலா. இவ்விருண்ட உலகத்‌ 


அமைதி 07 


திற்கு எதிர்மாறாக, தெய்வீகப்‌ பேரின்பமெனும்‌ 
பகுதிகளில்‌ என்றுமிறவா ஒளி சுடர்விட்டு மிளிர்‌ 
கிறது. உயர்ந்த புண்ணிய வழியில நடக்கிற 
வழிப்போக்கன்‌ குறிப்பிட்ட பொழுதிற்குள்‌ இவ்‌ 
விடம்‌ வந்து சேர்ந்‌ துவிடுவான்‌. 

பாசத்தின்‌ களங்களிலிருந்‌ து, பலவித செருக்கு 
கள்‌ எனும்‌ முள்நிறைந்த காடுகளின்‌ ஊடு வந்து 
ஜயம்‌, ஏக்கம்‌ எனும்‌ வறண்ட பாலைவனங்களைக்‌ 
கடந்து வழிப்போக்கன்‌ வழி நடக்கிறான்‌. அவன்‌ 
இரும்பிப்‌ பார்ப்பதில்லை. தன்னுடைய வழிச்‌ செல 
வில்‌ எங்குந்‌ தங்குவதில்லை. தன்‌ உன்னதமான 
திட்டம்‌ நோக்கி நடந்தவண்ணமாகவே இருக்‌ 
கிருன்‌. இறுதியில்‌, பணிவும்‌, கழ்ப்படித லும்‌ தன்‌ 
பண்புகளாகக்கொண்ட உறுதியுள்ள, சிறந்த 
வெற்றி வீரன்‌ அமைதியெனும்‌ எழில்‌ நகரம்‌ 
வந்துறுகிறான்‌. 

ன காக்க பொருளா அடக்கததை? ஆக்கம்‌ 

அதனின்‌ ஊங்கில்லை உயிர்க்கு.” (குறள்‌: ௧௨௨) 

ஒருவன்‌ அடக்கத்தை உறுதிப்‌ பொருளாகக்‌ 
காக்கக்‌ கடவன்‌ ; உயிர்கட்கு அதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மேம்பட்ட செல்வம்‌ இலலை. 





